








मानव-दर्शन. 





। 
। 


मानव-सेवा-संघ, वृन्दावन 








ब्रकाशक : 


मानव सेवा संध, वृन्दावन, 
मथुरा (उ० प्र०) ` 
५ 
सर्वाधिकार सुरक्षित 
र 
तीसरा संस्करणं : ६,००० प्रतियां 
9 


माचं सन १६८५ 


क, $ 
ॐ ८9 


रुपये 
छ रूप 
प 


भारत सरकार से प्राप्त रियायती कागज पर मूद्रित 


श 


मुद्रक 1 
„ मयुर प्रेस, 
बद्री नगर, मथुरा। 
--9४ ९ 





= क क = [अ , =, ` । न~ 





न, कि नि ~~ 

11 ~ 

ध ) "4 भि 1 १९ १ 
ह| 


विषय-सूची 


` पनन नि 
भ शिम 


९ ५ 

| | क्रमांक पृष्ठ संस्या 
परिचय 9 
॥ १. मानव-जोवन की समस्या, मानव-दशेन का महत्वं १४ 
४ २. असत्‌ का विवेचन 4 ड ७२ 
३. भै" का विवेचन क ~ {क 
। 8. पथ-विवेचन ८६ 
{ ५. कत्तंव्य-विवेचन र ११६ 
+ ६. समाज-दशेन ह 4 १४० 
1 ७. दुःख की समस्या र न - 
( ८. शिक्षा ओौर दीक्षा न न १७६ 
। ८४. विश्व-शान्ति ४; (स १८५ 
| १०. उपसंहार ५५ त १८६ 












॥ ॐ ॥ 


प्रार्थना | 


( प्रार्थना आस्तिक प्राणी का जीवन है ) 

मेरे नाथ, 

आप अपनो 

| सुधामयी, 

| स॒वंसमथं, 

| पतितपावनी, | 
अहैतु को कृपा से, = । 
दुखी प्राणियों के हदय में | 
त्याग का बल, | 


एवम्‌ | 
सुखी प्राणियों ॐ हृदय में । 
सेवाका बलं | 
प्रदान करे, । 
जिससे वे | 
सुख-दुख के | 
बन्धन से ॑ | 
ब्त हो, ह, 
आपके | 

पवित्र प्रेम का, | 
आस्वादन कर, | 
| कृतकृत्य हो जायं | 


ॐ आनन्द ! ॐ ओनन्दं 1| ॐ अनन्व ! || 





परिचय 


मानव-दशेन क्या है ? मानव की अपनी बात । मानव की 
अपनी बात क्याहै? नान जानता है, कुछ मानता है ओर कुछ 
करता है । उसकी , मान्यता एवं उसके कर्मो मे जब 
तकं सामञ्जस्य नहीं आता तब तक उसका जीवन सुख-दुःख, 
लाभ-हानि, मान-अपमान आदि हन्द्रो से भरा रहता है । परन्तु 
जब सामञ्जस्य हो जाता है तब विकास की ओर प्रगति होती 
है। मानवे विकास का अभिलाषी है। अतः उसको अपनी 
जानकारी, मान्यता एवं अपने कर्मो मे सामञ्जस्य रखना 
अनिवायं है । यह मानव-दशेन है । 


प्रस्तुत पुस्तक मे जानकारी, मान्यता ओर कर्मों का 
असामञ्जस्य दो रूपोमे दिखाया गया है :- 


(क) जेसा जानें एवं मानें उसके विपरीत चलना अर्थात्‌ जाने 
हुए का अनादर, माने हृए मे विकल्प एवं मिले हृए का 
दुरुपयोग करना । 


(ख) जिसे जान सकते हैँ उसमे मान्यता लगाना, जिसे किसी 
भी प्रकर का जाना नहीं जा सकता, जिसमे केवल आस्था 
कजा सकती है उसमे तकं लगाना, जो करनेका है उसका 
चिन्तन करना ओर जिसकी प्राप्ति कमं-सपेक्ष नहीं है, 
उसके लिए श्चमित होना । 


इस प्रकार असामञ्जस्य जीवन मे अपनी ही भूल से आता 
है । इसे व्यक्ति अपने ही द्वारा मिटा सकता है । यह्‌ मानव का 
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पुरुषाथं है । इस पुरुषार्थं के लिए सामथ्यं उसे प्राप्त है। यदि 
पेसा न होता तो मानव-जीवन में पुरुषाथं का प्रण्न ही न होता । 
अतः अपने जीवन मे सामञ्जस्य बनाये रखने मे प्रत्येक व्यक्ति 
समथं द्वै, यह मानव-दशन है । 
मानव क्या जानता है ? 

सबसे पहले उसे अपना भास होता है, भै" हूं । फिर इद्दरिय 
दृष्टि से उसे जगत्‌ की प्रतीति होती है । अपने मे इच्छाएं उरठ्ती 


है । जगत्‌ मे इच्छापूति की सामग्री उसे दीखती टै । इच्छापूति 


के सुख के प्रलोभन से वह जगत्‌ को ओर प्रवृत्त होता है । भोग 
प्रवृत्तिमे भोगने की शक्ति का्वास ओर भोग्य वस्तुका 
विनाश. होता दहै। शक्तिका हास होने से असमथेता, भोग्य 
वस्तु का विनाश होने से विवशता, एवं भोग कौ रुचि अतृप्त 
रह जानेसे अभावकी पीड़ासे व्यक्ति पीडित होता है। यह 


उसका अपना अनुभव है । पीडित होकर जीना उसे सह्य नहीं 


है क्योकि वह्‌ सुख-पूवेक जीना चाहता है । अपनी चाह ओर 
अपनी दशा को वहु अच्छी तरह जानता है । 


मानव ओर क्या जानताहे ? 


निज अनुभव के आधार पर मानव यह भी जानता कि 
संकल्पपूति जीवन नहीं है क्योकि सभी संकल्प किसी के भी पूरे 
नहीं होते, संकल्प-पूतिका सुख-भोग नये संकल्पो को जन्म॒ देता 
है । संकल्प के आरम्भमें तनाव ( € }), अन्त मं 
असमर्थता एवं संकत्पपूति के सुख की तृष्णा के रूप मेँ अभाव 
ही शेष रहता है । मध्य का सुखा-भास मानवको जडता एवं 
पराधीनता में बाधता है । संकल्प-उत्पत्ति, पूति, अपूतिङे क्रम 
के अन्त मे अभाव ही अभाव शेष रहता है । अभावजन्य विन्नता 
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ओर नीरसता मानव के लिए असह्य है क्योकि उसमे सरस 
जीवन कौमांगहै। 

बुद्धि-टष्टि से वह यह भी देखता है कि वस्तु, व्यक्ति, अवस्था, 
परिस्थिति आदि में स्थायित्व नहीं है, अपितु इनमें सतत्‌ 
परिवतेन है । परिस्थितियों पर उसका नियन्त्रण नहीं है । फिर 
भी परिस्थितियों मे जीवन-बुद्धि स्वीकार कर व्यक्ति पराधीनता 
का अनुभव करता है । पराधीनता उससे सही नहीं जाती 
क्योक्रि उसमें स्वाधीनता की माँग है । 

निज विवेक के प्रकाश में मानव यह भी अनुभव करता है 
कि वह॒ देह नहीं है, देह उसकी नहीं है। वस्तु, अवस्था, 
परिस्थिति, सामथ्यं आदि जो कुछ उसके पास ह वह॒ सब उसे 
मिली हुई है, अपना व्यक्तिगत कछ भी नहीं है क्योकि उन पर 
अपना कोई स्वतन्त्र स्वत्व नहीं है तथा उनसे अपना नित्य- 
सम्बन्ध भी नहीं है । 

इतना जानते हुए भी यदि जीवनम अपनी जानकारी का 
प्रभाव नहीं है, तो अवनति है ओर यदि प्रभाव दहै तो स्वाभाविक 
विकास है । इन्द्रिय-टष्टि के प्रभावसे जो व्यक्ति सुखदुःख का 
भोगी बनता है, बुद्धि-दष्टि के प्रभाव से वही जिज्ञासु बनता है। 
्मक्याहूं? जगतुक्याहै ? इनकी खोज आरम्भ हौ जाती है। 
जिज्ञासु में असत्‌ के संग के त्याग कौ सामथ्यं आती है। असत्‌ 
के संगे का त्याग मानव के पुरुषां की पराकाष्ठा है । इतना कर 
चूकने पर सवंतोमुखी विकास स्वतः होता है । यहु मानव- 
दशेन है । 

मानव क्या मानताहै? प्रतीति ओर स्वीकृति मे सद्भाव 
रखता ह । यह॒ मान्यता भूलजनित रै, इसमे निस्सन्देहता नहीं 
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है । देह में अहमबुद्धि होने से मानव प्राप्त वस्तुः सामथ्यं आदि 
मे ममता कर लेता हैँ जिसके करने से अहम्‌ ओर ममू मे सत्यता 
भासती दहै जो सभी विकारों की जननी ह । अहम्‌ के कारण 
विभिन्न स्वीकृतियौमे जीवन-बरुद्धि तथा मम्‌ के कारण अनेक 
विकारो की उत्पत्ति होती है जो विनाशकामूलरहै। 


यद्यपि उसकी मान्यता मे निःसन्देहता नहीं होती क्योकि 
वह्‌ देखता है कि देह बदलती जा रही है, पर स्वयं का भास 
ज्यों का त्यों है, देह को अपना मान कर उसको सुरक्षित रखने 
का लाख उपाय करने पर भी जरा ओर मृत्यु आती ही दै, यह 
उसकी मान्यता का उसके निज अनुभव के साथ असामञ्जस्य 
है; परन्तु इन्द्रिय -जन्य सुख-लोलुपता के कारण देह से असग 
नहीं होता । फलतः जडता, परि च्छिन्नता, पराधीनता एवं अभाव 
से पीडित होता ही है । यदि मानव निज अनुभव के आधार पर 
विवेक विरोधी मान्यताओं से रहित हो जाये तो स्वतः विकास 
होता है। अपने को देह ओर देह को अपना न मानने से मोह ओर 
लोभ आदि विकारोकानाशहो जाताहै। निविकारता की 
स्वतः अभिव्यक्ति होती है, जो सर्वतोमुखी विकास की भूमि 
है । विवेक-विरोधी मान्यता स्वीकार न करे, यह मानव का 
अपना निर्णय है । इस निणेय में मानव समथ है । यह मानव- 
दशेन है । 
मानव क्या करताहै ? 


प | मे कुछ जानने, कुछ मानने ओर कुछ करने कौ शक्ति 
है । क्रिया-जनित सुख के राग से प्रेरित होकर कुछ-न-कृ् करता 
ही रहता है । अपने मे संकल्प उठते हँ । जगत्‌ में संकल्प-पूति 
की सामग्री दीखती है । संकल्प-पूति के सूख के प्रलोभन से वहं 
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कायम प्रवृत्त होता है । सत्य ओर सुन्दर भासित होने वाली 
अस्तित्व-विहीन प्रतीति के पीछे व्यवित दौडता है, थकता दहै, 
जितना पाता उतनी ही तृष्णा बदत्ती जाती है; अन्त में 
शक्िहीनता, पराधीनता ओर अभाव शेष रह जाता है । सुखा- 
सक्ति से प्रेरित होकर वह करणीय तथा भकरणीय सब प्रकार 
के कमं करता है ओर षपरिणाममे घोर क्ष्टपातादहै। फिर भी 
यदि विवेक-विरोधी कर्मोका त्याग नहीं करता तो यह उसकी 
अनुभूति एवं कमं का असामञ्जस्य है । 

वह्‌ जानता है कि सुखके भोगी को दुःखभोगनाही पडता 
है; अपना किया हआ करई गुणा होकर पुनः अपने पास आता है; 
भोगका परिणाम रोग ओौर शोक है; मिले हृएका दुरुपयोग 
करना विनाश का मूल है; फिर भी भोग-प्रदृत्तियों से मुंह नहीं 
मोडता तो उसकी जानकारी ओर उसके कमं का असामञ्जस्य 
है, अर्थात्‌ वह जेसा जानता है उसके विरुद्ध करता है । 


इसके विपरीत यदि वह अपनी जानकारी का आदर करे 
ओर विवेक विरोधी कर्मों कात्थागकरदे तो उसके जीवन में 
से अकर्त॑व्य कानाशहो जायगा । स्वाथं-भाव, सेवा-भाव में 
विलीन हो जायगा । लोभ, मोह से रहित सेवा से सुन्दर समाज 
का निर्माण होता है। सेवा-परायण मानवको परम-शान्ति 
मिलती है, जो सवेतोमुखी विकास की भूमि है । यह मानव की 
अपनी बात है । यह मानव का अपना दशेन है । सारांशयह्‌ है 
कि विवेक विरोधी सम्बन्ध, विश्वास ओर कमं जीवनमेर्है, तो 
दुख रै, अवनति है, अर्थात्‌ जानकारी, मान्यता एवं कर्म॒ में 
असामञ्जस्य है । विवेक-विरोधी सम्बन्ध, विश्वास ओर कमं 
का त्याग कर दिया जाय तो दुःख निवृत्ति, परम-शान्ति, अमरत्व 
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एवं सरसता प्राप्त होती है, अर्थात्‌ वास्तविक जीवन से अभिन्नता 
हो जाती है । यह जानकारी, मान्यता एवं कमं के सामञ्जस्य 
का परिणाम है । अपने जीवन मे अपनी जानकारी का अनादरः 
करके हम अपार दुःख भोगते हैँ ओर उसका आदर करके 
विकास की चरम-सीमा तक पहूंच सकते हैँ । यह मानव-द्न है । 


जानकारी, मान्यता ओर कमं क असन्तुलन का दूसरा रूप 
है-जिसे जान सकते हैँ उसमें मान्यता लगाना, जिसे जाना 
नहीं जा सकता, केवल आस्था की जा सकती है, उसमे तकं 
लगाना; जोकरनेसे होता है, उसका चिन्तन करना ओर 
जिसकी प्राप्ति कमं, चिन्तन, स्थिति से असंग होने पर होती है, 
उसको प्राप्ति के लिये श्रम करना। 


मिः ओर जगत्‌" को जाना जा सकता है, परन्तु हम इनके 
सम्बन्ध में अनेक मान्यताये स्वीकार कर लेते हैँ । एेसा करना 
भूल हे । भै" ओौर “जगत्‌” को विचार के क्षेत्र मे इसलिए रखा 
गया है कि इनके सम्बन्ध मे हमारी अधूरी जानकारी है; परी 
नहीं । अधूरी जानकारी केकारण सन्देह होता है, जिज्ञासा 
उत्पन्न होती है ओर खोज द्वारा पूरा ज्ञान प्राप्त कियाजा सकता 
है । अतः रमँ" केस्वषू्प काबोध तथा जगत्‌ के स्वरूप का 
परिचय अनुसन्धान का विषय है; अनुमान अथवा मान्यता का 


नहीं । 


सुने हृए प्रभु को जाना नहीं जा सकता प्रत्युत माना जा 
सकता है, क्योकि सुने हृए प्रभ के सम्बन्धमें हम कुछ नहीं 
जानते । जो इन्द्रिय, मन, बुद्धि आदिसे अगोचर है, उसमें 
विश्वास ही कियाजा सकतादहै, उस पर विचार नहीं चल 
सकता । जो सवं का ज्ञाता है उसका कोई ज्ञाता नहीं हो सकता, 
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अपितु उसमे अविचल आस्था ही की जासकतीरहै;ः श्रद्धा, 
विश्वास एवं आत्मीयता के द्वारा उसका प्रेम प्राप्तकिया जा 
सकता है । अतः जो केवल विश्वास करा विषय है, उसमें तकं 
लगानाभूल है। 5 १ 

आवश्यक वस्तुओं का उत्पादन एवं उनकी प्राप्न श्रम-साध्य ` 
है । जो श्वरम-साध्य है उसका चिन्तन करने से उसकी प्राप्ति नहीं 
होती । अतः एेसा करना भूल है । क 

योग, बोध ओर प्रेम की अभिव्यक्ति श्रम-साध्य नहीं है। 
निष्कामता मे योग, असंगता मे बोध, ओौर आत्मीयता मे परेम 
निहित है । निष्कामता, असंगता ओर आत्मीयता अभ्यास नहीं 
है, स्वधमं दै । जाने हुए असत्‌ के संग को त्याग कर, श्रमरहित 
होने पर ' इनकी अभिव्यक्त स्वतः होती है । परन्तु जब साधक. 
निष्कामता ते प्राप्त होने वाली शान्तिके लिए भिन्न-भिन्न 
प्रकार के अभ्यासो में प्रवृत्त होता है, असंगता से उदित हीने 
वाली स्वाधीनता के लिए बौद्धिक व्यायाम करतादहै, तथाः 
आत्मीयता से जाग्रत होने बाली नित्त-नव-ग्रियत्ता के लिएं प्रेमीः 
का अभिनय करता है, तो शान्ति, स्वाधीनता तथा प्रियता उसे 
नहीं मिलती । अतः एेसा करना भूल है । | 


उपरोवत भृलोंको अपने द्वारा जानना तथा इनको मिटाकंर, 


। (क) नै" ओर जगत्‌" के स्वरूप की खोज करना; 
। (ख) सुने हुए प्रभ को आस्था स्वीकार करना; एवं 
` (ग) मिले हए का सद्पयोग करना; मानव का प्रम पुरुषां 


है । एेसा करते ही जानने, मानने तथा करने का असामाज्ञस्य ` 
मिट जाता है, जो स्वेतोमुखी विकास कौ भूमि है । यह मानव- 
दशन दे) 











८ | | मानव-दशंन 


उपरोक्त भूलों के कारण ही दार्शनिकों का दशन उनके 
जीवन कौ उपलन्धि नहीं बनता ओर अनेक दाशेनिक मत-भेद 
उत्पन्न होते हैँ । किसी दशेनकार ने जो कुछ कहा है, वह॒ किन- 
किन दृष्टियों से ठीक है-- इसी विवेचन में समय ओर शक्ति का 
भपव्यय होता रहता है । यह विवेचन आज मानव-जीवन से 
इतनी दुर हट गया है कि दशंन-परिषद्‌ में एक वार यह प्रश्न 
रखा गया था कि 'दशेन' का “जीवनः से सम्बन्ध है ? ओर यदि 
हैतोक्याहै? जो विषय केवल जीवन" का ही विवेचन है, उसके 
सम्बन्ध में उपरोक्त प्रशन का उठना स्वयं ही एक विचारणीय 
भ्रश्न हे । एेसा विदित होता है कि विभिन्न दाशंनिकं हष्टिकोणों 
से प्रतिपादित भै" यह ओर "वह" के सम्बन्ध के विभिन्न 
सिद्धान्तो को बुद्धि के स्तर पर आलोचना का विषय बनाने से 
यह दशा हुई है । 


"मानव-दशंन” का प्रप्रयन बुद्धि के स्तर पर नहीं हभ है । 
इसका दाशंनिक विवेचन अवस्थातीत जीवन कौ प्रत्यक्ष अनु- 
भूतियों के आधार पर आधारित है । इसलिए इसमे एकांगीपन 
नहीं है । जीवन के गृह्यतम रहस्य बूल जाने के बाद, उच्चतम- 
विकास-प्राप्न अनुभव द्वारा प्रतिपादित यह दशंन मानव-जीवन 
को सभी परिग्रक्ष्य में (11 9] एला 8[८८11५८5) देखने की ट्ट 
गदान करता है। यह दर्शेन अपनी अभिव्यक्ति एवं पटच 
(21708011) में कई हष्टियों से सर्वथा मौलिक है । 


(१) इस दशेन में केवल दाशनिक तत्वों का विष्लेषण ही 
नहीं है, व्यक्ति की वतमान वस्तु-स्थिति के चित्रण से आरम्भ 
करके उसकी बुद्धिगम्य अनुभूतियों के सहारे अवस्थातीत जीवन 
को ओर अग्रसर होने की बहुत ही स्वाभाविकं एवं मनोवंज्ञानिक 





^ अव (+ 
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यक्तियां बताई गई हैँ । मानव-जीवन के सामान्य तथ्यों से तटस्थ 
किसी पूवे प्रस्थापित सत्य को आधार बनाकर इस दशन का 
विवेचन आरम्भ नहीं हुआ है । व्यवित के जीवन की कठिनाइयो, 
उसको आवश्यकताओं एवं उसके दायित्व का स्पष्ट विवेचन 
अर्थात्‌ व्यक्ति की वतमान वस्तृ-स्थिति का समुचित परिचय 
इस दशन की भूमि है । यह दशेन व्यक्ति की अभावयुक्त दशा 
से आरम्भ होता है ओर पूणं जीवन से अभिन्नता में पूणं होता 
है । इस प्रकार इस दशेन में जीवन ओत-प्रोत है । 


(२) चूंकि मानव-दशेन में मानव-जीवन को परिग्क्षयों में 
(11 3] ए6€9[0८्८।1 ५९७ ) देखने की हृष्टि प्रस्तुत है । इसलिये | 
इसमे मानव-मात्र को मौलिक समस्याओं का हल दढने के लिए 
सावदेशीय विचारधारा का प्रतिपादन हुआ है । जीवन का कोई 
अग इसमे अष्रुता नहं है । भाव, विचार ओर क्रियाशीलता 
तोनों ही शक्तियां प्रत्येक व्यक्ति मे पायी जाती हैँ । व्यक्तित्व 
के गठन की विभिन्नता के कारण कोई व्यक्ति भावप्रधान, कोई 
विचारप्रधान एवं कोई क्रियाशीलताप्रधान होते है । 


मानव-दशेन मे इस व्यक्तिगत भिन्नता (1701४10४) 
011लि€ा€ } के प्राकृतिक तथ्य को स्वीकार करते हृए 
विचारमागे, विश्वासमागं एवं कत्तव्य-पथ स्वीकार किया गया 
है ओर प्रत्येक के द्वारा वास्तविक जीवन (योग, बोध, प्रेम) से 
अभिन्न होने की बात दर्शायी गई है। किसी को प्रधान, किसी 
को गौण अथवा किसी का समथंन एवं किसी का विरोध नहीं 
कियागया है । इसके अनुसार जाने हृए असत्‌ केत्याग से 
विचारवान को जिस वास्तविक जीवन की प्रापि होती है, माने 
हए सत्य मे अविचल आस्था, श्रद्धा, विश्वासपूर्वक आत्मीयता 
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स्वीकार करने से आस्थावानको भी उसी जीवन की प्राप्नि 
होती है तथा भिले हृए के सदुपयोग द्वारा कत्तेव्यनिष्ठ को भी 
वही जीवन उपलब्ध होता है । इतना ही नहीं, भाव, विचार 
ओर क्रियाशीलता तीनोंही पहलुओं का सुन्दर समन्वय 
आस्तिकवाद, अध्यात्मवाद एवं भौतिकवाद की दृष्ियो से प्रस्तुत 
किया गया है । इस प्रकार मानव-दशेन समग्र जीवन के लिए 
प्रकाश प्रदान करता है ओर मानव-मात्र के विकास का पथ 
दर्शाता है । 


(३) इसकी तीसरी मौलिकता यह है किं यह्‌ कत्तव्य-विज्ञान 
अर्थात्‌ धरममं-विज्ञान की परावधि योग-विज्ञान में, योग-विज्ञान 
की परिसमापि अध्यात्म-विज्ञान में ओर अध्यात्म-विज्ञान की 
परिणति आस्तिक विज्ञान में दिखाता है । दुःख की निवृत्ति इनमें 
से किसीभी विज्ञानसे हो सकती है। दुःख-निवृत्ति की शान्ति 
म जो रमण नहीं करते ओर असंगता से प्राप्त स्वाधीनतामे जो 
सन्तुष्ट नहीं होते वे नित-नव-अगाध-अनन्त प्रियता से अभिन्न 
होकर कृत-कृत्य हो जाति हैँ । मानव-दशेन मे सम्पादित भौतिक- 
वाद, अध्यात्मवाद ओर आस्तिक-वाद का यह्‌ अभिनय समन्वय 
विचार की जिस उच्च भूमिकासे किया है वह्‌ स्वधा मौलिक हे । 


(७) शै" क्या है ? इसका विवेचन भी मानव-दशेन मं 
नवीन ढंग से हुआ है । मानव ' ब्रह्म अथवा आत्मा नहीं है ओर 
न वह॒ शरीर रही दहै । वह कामना, जिज्ञासा ओर लालसा का 
पुञ्ज है । भोग की रुचि का अभाव होते ही जिज्ञासा की पूति 
तथा प्रेम की जाग्रति स्वतः होती है ओर फिर मानव अपने 
अस्तित्व में शान्ति, स्वाधीनता एवं प्रम को ही पातादै। शान्ति 
मे रमण एवं स्वाधोनता की सन्तुष्ट अहम्‌ के अस्तित्व को 
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जीवित रखती है । किन्तु प्रेम की अभिव्यक्ति प्रेमी के अहम्‌भाव 
को प्रेम से अभिन्न कर देती है, अर्थात्‌ प्रेम से भिन्न प्रेमी का 
कोई अस्तित्व नहीं रहता अथवा यों कहो कि प्रेम के प्रादुर्भाव 
मे अहम्‌ की गन्ध भी नहीं रहती । प्रेम जिसमे अभिव्यक्त होता 
है उसको खाकर जिसके प्रति होता है उसको नित-नव रस प्रदान 
करताहे। इस हृष्टि से मानव का अस्तित्व प्रेम ओर प्रमास्पद 
का नित-नव विहार ही है। 

प्रेमास्पद ने मानव का निर्माण अपनेमेसे ही अपने ही 
लिए किया है । इस कारण उसे इतना सुन्दर बनाया है कि वह 
निमेमता से उदित निविकारता के सौन्दयं तथा निष्कामता से 
प्राप्त एेश्वयं एवं आत्मीयता से उदित माधुर्यं से परिपृणं है। 
मानव अपने रचयिता कीही जाति काहै। इतना ही नहीं, 
स्वरूप से भी अभिन्न है । केवल अपने आश्रय तथा प्रकाशक को 
नित-नव रस देने मे ही उसकी पूर्णता है । 

(५) मानव-दशेन ने हमें एक ओर नतन बात यह्‌ बतायी 
है कि प्रत्येक कमं भाव मे ओर लक्ष्य में विलीन होने से मानव 
का उत्तरोत्तर विकासहीहोता है, पर भाव यदिकर्ममे लीन 
हो जाये तो कमं अन्त मे अपना फल देकर अभावे ही आबद्ध 
कर देता है, जो असमर्थता ओर पराधीनता की भूमि है। इस 
कारण प्रत्येक कर्तव्य कमं पवित्र भाव से तथा लक्ष्य पर हृष्टि 
रखकर ही करना दै । एेसा करने से कमं भाव मे तथा भाव लक्षय 
मे विलीन होता है, जो सवंतोमुखी विकास की भूमि है । इतना 
ही नहीं, करना' होने" मे विलीन होकर ' है से अभिन्न हो 
जाता है अर्थातु कमं के भाव में लीन होने से सृजनात्मक प्रतिभा 
भौर शक्ति का विकास स्वाभाविक रूप से होताहि ओर भाव 
प्रीतिमे या होने" का है" मे लीन होना जीवन की पणेता है, 
जिसमे रस का वारापार नहीं है । | 
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(६) परम-तत्व की नित-नव-अगाध अनन्त प्रियता को 


मानव-दशेन मे साधन-तत्व कहा गया है । यद्यपि साधन-तत्व ` 


साध्यकाही स्वभाव है किन्तु मानव की अभिश्चता साधन-तत्वसे 
ही होती है । साधन-तत्व साध्य के ही समान अनन्त, नित्य, 
चिन्मयहै जो मानव का जीवन है । इस दृष्टि के मानव-जीवन 
को पृणता मानव-दशेन में साधन-तत्व से अभिन्न होनेमेही 
बतायी गई है । मानव विकास की परावधि साध्यको रस देने 
मेही निहित है। साध्य की अगाध, अनन्त प्रियता से भिन्न 
साधन-तत्व का ओर कोई अस्तित्व नहीं है अर्थात्‌ प्रोति ओर 
प्रीतम का नित्य विहार ही साधन-तत्व ओर साध्य का 
स्वरूप है । 

(७) जहाँ तक पथ विवेचन का प्रषन है, इस दर्शन की एक 
मौलिकं देन यह भी है कि विचार ओर विश्वास, तकं ओर श्रद्धा, 
खोज ओर आस्था को भिन्न-भिन्न ओर स्वतन्वर पथ माना गया 
है । परिचय केप्रारम्भमें ही इसका स्पष्ट उल्लेख किया जा 
चुका हे । इस दशेन के अनुसार 'दशंन' एक खोज है जिसमें पहले 
से कुछ मानकर चलना बौद्धिक ईमानदारी नहीं है । तकं में श्रद्धा 
कामेल दशेन को रूढिवाद या वितण्डावाद (3101881८) ) 
मे बदल देता है । यह्‌ 30110148010श माने हृए सत्य को 
बोद्धिकं रूप में सही सिद्ध करने का प्रयास है । मानव-दर्शन इस 
दोष से रहित है । इस प्रकार दाशेनिक रचना को यह्‌ एक नई 
दिशा प्रदान करताहै। 


(८) इस दशेन में विभिन्न दशेनों के विशिष्ट सिद्धान्तो की 
सीमाकोपार कर सभी सिद्धान्तो की अन्तिम परिणतिके रूप 
मे 'नित्यजीवन' “नित्य जाग्रति" एवं -नित-नव-अगाध-अनन्त 
प्रियता को ही लक्ष्य बताया गया है,जो मानव-मात्र की मांग 
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है ओर जिसकी प्राप्ति में मानव-मात्र स्वाधीनदहै। इस प्रकार 
किसी भी दाशेनिक सिद्धान्त का खण्डन न करते हृए सभी 
सिद्धान्तो के टृष्टिकोणों का भेद मिट गयां है, क्योकि सभी में 
जीवन की विशिष्टता की बातें ह जो कि मानव-दर्शन की पृणेता 
मे समाहित हो गई हैँ । अतः मानव-द्शेन एक अनुसन्धान है 
जिसमें जीवन की एकता के मूल तथ्य को लेकर दशन की एकता 
स्थापित की गई है । 


(२) मानव-दशेन वह दृष्टि प्रदान करता है जिसके द्वारा 
व्यक्तिगत जीवन मेंक्रान्ति, अर्थात्‌ समस्त जीवन में दिव्य 
स्पान्तर लाया जा सकता है । लेकिन इस क्रान्ति या दिव्य 
रूपान्तर के लिए मानव-दशंन की मोलिक दृष्टि मे पराधीनता 
था पराश्रय नहीं है। स्वाधीनताकी प्राप्ति के साधनं भी 
स्वाधीनता ही है । आवश्यकता के भनुभव कौ उत्कटता ही 
आवश्यकताः पूति का अनचरूक सर्वोत्तम उपाय है । मानव-द्शन 
व्यक्तिगत जीवन की विफलता ओर सामाजिक जीवन के संघषे 
दोनोंके निराकरणमे समानरूपसे उपयोगी है । व्यक्ति का 
कल्याण ओर सुन्दर समाज का निर्माण मानव-दर्थन को अपनाने 
से सहन हो जाता है । मानव-द्शन किसी अन्य दशंन का विरोधी 
नहीं है क्योकि इसकी दृष्टि मे अन्य का मत आदरणीय भौर 
अपना ही मत अनुसरणीय है । 


मानव-दशेन इस प्रकार एक क्रान्तिकारी, सवं हितकारी 
विचारधारा का आविर्भाव है जो अपनी अभिव्यक्ति एवं 
[07 086॥ मे सर्वथा मौलिक है । @ 
विनीता- 

देवकी 








म्रानव जीवन की समस्या, 
म्ानव-दर्न का म्रहत्व 


प्रत्येक मानव में तीन बातें है, जानना, मानना ओर 
करना । जब तकं इन तीनों में सामञ्जस्य रहता है तब तक 
मानव ॒ उत्तरोत्तर विकास की ओर बढता रहता है । जब इस 
सामज्ञस्य में असंतुलन आा जाता है तब मानव पराधीनता, 
अभाव आदि दोषोंमे आबद्धहो जाता है। इस कारण यह्‌ 
अत्यन्त आवश्यक है कि मानव अपने जाने हृए का आदर करे । 
जाने हुए के प्रभावसेही किए हृए के प्रभाव का नाश होता है, 
जिसके होते ही करने का राग मिट जाता है । राग-रहित होते 
ही सेवा, त्याग, प्रेम आदि दिव्यता की जीवन मे अभिव्यक्ति 
स्वतः होती है । 

प्राकृतिक नियमानुसार जो मानव निज विवेक का आदर 
छर सकता वह सदुग्रन्थो एवं गरुजनों से प्राप्त प्रकाश का 
भो आदर नहीं कर सकता । इस कारण प्रत्येक मानव को निज 
विवेक का आदर करना अनिवायं है । 

सुने हृए मे आस्था होती है ओर जाने हृए का अनुभव होता 
है । अनुभव विकल्प-रहित होता है । देषे हुए में, अर्थात्‌ प्रतीति 
मे ममता, कामना एवं तादात्म्य होता है । इस हृष्टि से देवे हुए. 
भेओरजाने हए में बड़ाभेदहै। जाना हआ दशेन है, देखा 
हुआ नहीं । 
मानव जो भौ जानता है उसका यदि अनादरनकरेतो वह्‌ 
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ममता, कामना ओर तादात्म्य से रहित हो सकता है । ममता, 
, कामना ओर तादात्म्य के रहते हृए किसी भी मानव को निवि- 
कारता, परमशान्ति तथा अपरिचछिन्नता प्राप्न नहीं होती ओर 
इनके प्राप्त बिना हुए अभाव सम्भव नहीं है । इस कारण मानव 
को अपने दशन में अविचल आस्था करना अनिवाये है । 

अब विचार यह करना है कि मानव का अपना दशन क्या 
है ? दशंन का अथं है जानना, अर्थात्‌ हम जो जानते है । इसके 
लिए किसी अन्य के सहयोग की अपेक्षा न होगी, अपितु अपने ही 
दवारा अपनी जानकारी का अनुभव करना होगा । अब यदि कोई 
यह कषे कि क्या अपना अनुभव ओौर अपनी जानकारी भिन्न- 
भिन्न वस्तु हैँ? कदापि नहीं। तो फिर अपनी जानकारी के 
अनुभव का अथं क्या होगा ? इस सम्बन्ध में विचार करने से यह्‌ 
स्पष्ट विदित होता है कि जाने हुए का सने हृए अथवा किए हृए 
के आधार पर अनादर न करें) यही अपनी जानकारी का 
अनुभव है । जिस प्रकार यह सभी को मान्यहै कि जिस किसी 
के पास जो कुछ वस्तु, सामथ्यं, योग्यता के रूपमे प्रा्ठ॒ है वह 
उसका अपना व्यक्तिगत नहीं है, फिर भी मिले हुए मेँ ममता 
कर लेना अपनी जानकारी का अनादर करना है। जानकारी 
का अनादर करने से जानकारी का प्रभाव अपने पर नहीं रहता। 
जब जाने हुए का प्रभाव नहीं रहता, तब भ्रुलजनित अनेकों दोष 
उत्पन्न होते हैँ । उन दोषों का अन्त करने के लिए प्रत्येक मानव 
को अपने जाने हुए आदर करना अनिवायं है । देवे हृए ओर 
जाने हुए मे एक बड़ा भेद है । देखना किसी करण की अपेक्षा से 
होता है, पर जानना किसी करण की अपेक्षा नहीं रखता, अपि तु 
अपने ही द्रारा स्वयं जाना जाता है । 


प्रत्येक मानव को वह्‌ प्रकाण प्राप्त है जिसके आध्रित वह्‌ 
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इद्द्रिय-हष्टि से देखता है । देखना प्रवृत्ति है । जानना प्रवृत्ति 
नहीं है । किन्तु मानव प्रमादवश देखने ओर जानने को समान 
मान लेता है । देखा हुआ जाना हुआ है' यह निविवाद नहीं है । 
जो वस्तु जेसी दिखाई देती है वह्‌ वसी हीरहै, यह्‌ स्वीकार 
करना भूल है । इसं कारण प्रत्येक मानव को इस गम्भीर समस्या 
पर विचार करना होगा कि वह्‌ जानता क्या है ओर देखता क्या 
है? उस पर देखे हुए का प्रभाव है अथवा जने हुए का ? जब 
तक जीवन मेंदेवे हुएका प्रभाव रहता हैतब तकं वह्‌ 
स्वाधीनता से पराधीनता की ओर, चेतना से जडता की ओर 
एवं असीम से सीमित की ओर गतिशील रहता है । परन्तु ज्यो- 
ज्यों जाने हृए का प्रभाव स्थायी होता जाता है त्यो-त्यों देवे हृए 
का प्रभाव मिटता जाता है । सर्वाश में देखे हए का प्रभाव मिटते 
ही स्वतः प्रत्येक मानव स्वाधीन, चिन्मय एवं असीम जीवन से 
अभिन्न होता है । इस ष्टि से यह निविवाद सिद्ध हो जाता है 
कि प्रत्येक मानव जब तकं निज दर्शन, अर्थात्‌ अपने जाने हुए 
के प्रभाव से प्रभावित नहीं होगा तब तक वास्तविक जीवन की 
प्राप्ति नहीं होगी । अतः मानव-दशेन के अपनाने मेँ ही मानव का 
सवंतोमूखी विकास निहित है । 
मानव-दडान को आवश्यकता 

प्रत्येक मानव का अपना एक स्वतन्त्र दर्शन है। परन्तु 
दार्शनिकों कै हष्टिकोण को अपनाना आस्था है, दर्शन नहीं । 
आस्था विकल्प रहित होने से दर्शन के समान ही प्रतीत होती है, 
यद्यपि वह दर्शन नहीं होती । दर्शन मे आस्था की अपेक्षा नहीं 


है । पर यह्‌ रहस्य तभो स्पष्ट होता है जब प्रत्येकं मानव अपने 


दर्शन का आदर पूवक अनुसरण करे । इसका अथं यह्‌ नहीं है 
कि दुसरों का दर्शन, दर्शन नहींहै। दर्शन तो अनेक है, पर 
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जीवन एक है, अर्थात्‌ एक ही लकय की भ्रानि के लिए अनेको 
दृष्टिकोण हैँ । लक्ष्य की एकता से सभी दाक्ननिक एक है, . किन्तु 
लक्ष्य कौ प्राप्ति के लिए साधन रूप दशन भिन्न -भिन्च है ! भिन्न- 
भिन्न दशन होने पर भी उनका मूल प्रकाशक एक है । देखे हुए 
का निय देने की शक्ति के द्वारा नहीं होता, अपितु उसी प्राप 
भकाशके द्वारा होता है जिसकी सत्ता से देखने कौ प्रवृत्ति सिद्धः 
होतो है । प्रत्येक मानव को मुख्यतः दो हृष्टियां प्राप्त ५, = । इन्द्रिय- 
दृष्टि ओर बुद्धि-दष्टि । ष्टि दो हैँ भौर दृश्य एक है । जिस्म देखने 
कीं रुचि ट वही मानव है ओर जिसके प्रकाश में देखता है बही 
समस्त दशनो का आधार है, आश्रय है । देखने का प्रभाव उसी 
पर होता है जिसमें देखने की रुचि है । देखने की रुचि प्रकाशक 
मे नहीं होती, अपित्तु उसी में होत्ती है जो अपनेमे इन्दिय-दष्ट 
तथा बुद्धि-हष्टि को आरोपित करता है । जिसने हष्टियों को 
अपनाया है, उसीमे देखने कौ रस्चिटहै भौर वही मानवका 
अस्तित्व है । जो प्रकाश दृष्टियों को सत्ता देता है उसी प्रकाश से 
हृश्य भौ सत्ता पाता है । दृश्य ओर देखने की शक्ति तथा देखते 
का भोक्ता इन तीनां में गुणोकी भिन्नता भले ही हो, पर जातीय 
एकता है; कारण, कि जातीय एकता के बिना देखने की रचि, 
देखने कौ सामथ्यं तथा देखने की प्रवृत्ति सिद्ध ही नहीं होती । 
इन्द्रिय-ृष्टि का प्रभाव देखने की रुचि को पोषित करता है, 
अर्थात्‌ अनेक वार देखने पर भी देखने का राग नष्ट नहीं होता 
परन्तु वृद्धि-हष्टि का प्रभाव इन्द्रिय-टष्टिके प्रभावको नष्ट कर 
देता है । ओर फिर देखने की रुचि जिज्ञासा के रूप मे परिणत 
हो जाती है। जो देखता था, बहु अब जिज्ञासु होने से, देखे हृए 
कौ वास्तविकता का अनुभव करने के लिए तत्पर होता है । 
जिज्ञासा देखने की रुचि का अन्त कर स्वतः प्रीटो जातोरहै, 
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अर्थात्‌ राग-रहित होते ही देखे हृए की वास्तविकता का बोध 
स्वतः हो जाता है जो वास्तविक दर्शन है । जिसके होते ही देवे 
हए की ममता, कामना तथा उसके तादात्म्य का अन्त हो जाता 
है, जिसके होते ही निविकारता, परमशान्त एवं असीम, अनन्तः 
नित्य, चिन्मय-जीवन से अभिन्नता स्वतः होती है । जो मानव 
मात्र का अपना लक्ष्य है। इस ष्टि से दशंन बड़े ही महत्व कौ 
वस्तु दै । परन्तु हृष्टो के द्वारा जिस दशन की अनुभूति होती 
है, वह व्यक्तिगत दृष्टिकोण होने से साधन रूपता है पर वास्तविक 
दशन नहीं है । वास्तविक दर्शन की प्राप्ति होती है; ओर साधन 
रूप दशन का वर्णन होता है । इस कारण सभौ दाशेनिकों के 
दशेन का आदर करते हूए प्रत्येक मानव को अपने दशन का 
अनुसरण करना है । 
जब तक मानव देखे हृए का सुख भोगता रहता है तब तक 
उसमे जिज्ञासा उदित नहीं होती । देवे हुए के परिणाम का 
प्रभाव होने पर देखने कौ रुचि शिथिल हो जाती है । जिसके होते 
ही जिज्ञासा जाग्रत होती है। जिज्ञासा के सब्रल तथा स्थायी 
होने से देखने की कामना ओौर देवे हुए दृश्य को ममता का नाश 
हो जाता है । कामना का नाश होते ही परम-शान्ति ओर ममता 
का अन्त होते ही निविकारता की अभिव्यक्ति होती है; ओर फिर 
स्वतः विचारका उदयहोताहैजो हश्य को वास्तविकता का 
बोध करानेभे समथ है । बस, यही विचार-पथ है । 
किसी का बोध किसी की आस्थाभलेहीहो, पर बोध मे 
आस्था ओर आस्था में बोध को सम्मिलित करना जिज्ञासा ओर 
आस्था को दूषित करना है । जिज्ञासा की जाग्रति, सन्देह कौ 
वेदना मे निहित है । सन्देह-काल मे आस्था का भार जिज्ञासु पर 
लाद देना जिज्ञासा को निर्जीव बनानाहै। सन्देह रहते हए 


=-----------+ 
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आस्था सजीव नहीं होती ओर जिज्ञासु को आस्था मे आबद्ध 
करने का प्रयास करना जिज्ञासु के लिए हितकर नहींहै। उसी 
प्रकार आस्था मे विचार लगाना विश्वास-पथ के साधकके 
साथ घोर अन्याय है । अतः सन्देह को वेदना के आधार पर 
जिज्ञासु मे तीव्र जिज्ञासा जगने दो, तभी वहु अपने दशेन द्वारा 
वास्तविक दशेन से अभिन्न हो. कृतकृत्य हो सकेगा । जिज्ञासा 
सदेव देखे हुए के प्रति होती है ओौर आस्था उसमें हो सकती है 
जिसको इन्द्रिय-दृष्टि तथा बुद्धि-हृष्टि से नहीं देखा है, अपितु 
आस्थावान्‌ महापुरुषो से सुनाहै। सूने हए में आत्मीयता हो 
सकती है । उस पर विचार नहीं किया जा सकता। विचार 
तो अपने पर अथवा अपने देखे हुए पर ही हो सकता है; कारण, 
कि बुद्धि-टष्टि तथा इन्द्रिय-हष्टि को बुद्धि-ज्ञान तथा इन्द्रिय-ज्ञान 
भी कहते है, जो अल्प ज्ञान है। अत्पज्ञान का अथं ज्ञान 
का अभाव नहीं, अपितु अधूरा ज्ञान है । अधूरे ज्ञान 
को ज्ञान मानलेनेसे, देखे हुए का प्रभाव अङ्कित हो जाताहै 
जो वास्तविकता से विमुख करनेमे हेतुटहै। इसदटष्टि से हृष्ट 
मौर प्रकाश मे भेद स्वीकारं करना अतिवायं है। प्रकाश 
जिसका है उसमे तो आस्था हो सकती है, उस पर विचार नहीं 
किया जा सकता । अतः मानव प्राप्त प्रकाशक द्वारा देखे हुए 
पर विचार करे। देखे हृए पर विचार करने से हश्य को वास्त- 
विकता का बोध होगा, जिसके होते ही देखने को रुचि नाश 
होगी ओर फिर हृष्टियाँ अपने उद्गम मे विलीन होगीं । हष्टियों 
के विलीन होते ही देखने का राग जिसमे था, वह ओर हृष्टि 
एवं रश्य, ये तीनो ही अपने आश्वय मे विलीन होकर प्राप्त 
प्रकाशक द्वारा उस प्रकाशक से अभिन्न हो जायेगे। फिर 
स्वतः वास्तविक दशेन को अभिव्यक्ति होगी जो निस्पन्देहता 
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प्रदान करने मे समथं है । निस्सन्देहता ओर आस्था इन दोनों 
का स्वरूप एक टै । जिज्ञासु सन्देह रहित होकर, आस्थावाच्‌ 
होता है ओर विश्वासी विश्वासपात्र की प्रीति होकर, निस्सन्देह 
होता दहै) 


यह्‌ सभी को मान्य होगा कि प्रत्येक मानव में किसी न 
किसी रूप मे, किसी न किसी के प्रति आस्था भी होती है। 
 मानव-जीवन में जने हुए के समान ही आस्था का भी स्थानहै, 
प॒र विवेक विरोधी आस्था सरवेथा त्याज्य है । यह आवश्यक नहीं 
है क्रि आस्था विवेक से समथित हो, पर यह आवश्यक है कि 
आस्थामे विवेक का विरोधन हो । विवेक-विरोधी आस्था देवे 
हए में ममता, कामना तथा तादात्म्य उत्पन्न करती है जो 
सवेदा अहितकर है । आस्था वही साधन रूप है जो किसी हृष्टि 
का आश्य नहीं रखती, अपितु क्रिसी आस्थावाच्र्‌ की देन है। 
अविचल आस्था, श्रद्धा, विश्वास पूर्वकं आत्मीयता प्रदान करती 
है } बिना देवे की आत्मीयता, देवे हुए कौ ममता का नाश कर, 
आस्थावान्‌ू को प्रियता प्रदान करती है । प्रियता स्वभाव सेही 
रस-रूप होने से नीरसता का सर्वाश मे अन्त करने मे समथं है। 
नीरसता का अन्त होते ही, निष्कामता, निर्ममता स्वतः जाग्रत 
होती है । कारण, कि समस्त कामनाओं का उद्गम नीरसता में 
हीहै। इस ष्टि से प्रियताके जाग्रत होने परभी देखे हृए का 
प्रभाव सर्वांशमेंनाशहो जाता है, जिसके होते ही अनेकता 
एकता में, भिन्नता अभिन्नता में विलीन हो जाती है ओर फिर 
आस्था-पथ का पथिक भी उसी परम-तत्व को प्राप्त होता है, 
जिते जिज्ञासु ने विचार-पथ से प्राप्त किया था। जिज्ञासा ओौर 
आस्था काफल समान होने पर भी जिज्ञासामें आस्थाको ओर 
आस्था में जिज्ञासा को मिलानेसेनतो तीव्र जिज्ञासा ही होती 
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है ओरन अविचल आस्था ही । तीव्र जिज्ञासाके विना निष्कामता 
की अभिव्यक्ति सम्भव नहो है गौर निष्कामता के बिना जिसमें 
देखने की रुचि है, उसमे तथा हष्टि एवं श्य इन तीनों मे एकता 
नहीं होती, जिसके बिना हए, समता नहीं आती । समतता के 
बिना, योग तथा बोध की अभिव्यक्ति नहीं होती । इस कारण 
जिज्ञासा मे आस्था मिलाना भूल है । निस्सन्देहता की मांग ओर 
सन्देह की वेदनासे ही जिज्ञासा तीव्र होती है । तीव्र जिज्ञासा 
स्वतः कामनाओं को खा लेती है। कामनाओं की निवृत्ति ओौर 
विचार का उदय युगपद्‌ हैँ । विचार का उदय होते ही स्वतः 
बोध होता है जो वास्तविक दशंन दै । 

अविचल आस्था निस्सन्देहता से ही पृष्ट होती टै । 
निस्सन्देहता में सन्देह को जगनि का प्रयास आस्था मं विकल्प 
करना है । आस्था सदेव बिना देखे मे होती है । जौ हृष्टिगोचर 
नहीं हआ उस पर विचार करना भूल के अतिरिक्त ओर कु 
नहीं है । आस्था करे अथवा न करे, इसमे मानव स्वाधीन हे 
पर आप्था में विकल्प करना असावधानी के अतिरिक्त ओर कु 
नहीं है । विकल्प-रहित आस्था ही श्वद्धा, विश्वास की जननी 
है । श्रद्धा, विश्वास से ही आत्मीयता जाग्रत होती है। अतः 
आस्था में सन्देह करना आस्था को निर्जीव बनाना दै। इस 
दृष्टि से जिज्ञासा ओर आस्था दोनों ही स्वतन्त्र पथ है । देवे हृए 
पर विचार ओर बिना देखे पर आस्था हो सकती है । देखे हृए में 
विश्वास ओर बिनादेवे हए पर विचार करना विश्वास ओर 
विचारका दुरुपयोग है । | 

प्रतीति जिसमे है, जिसकी है ओर जिसके हारा टै--इनं 
तीनों मे गुणों को भिन्नता होने पर भौ जातीय तथा स्वल्प की 
एकतां है । यदि एेषानहोतातौ जो प्रतो ति-कर्ता है उसको 








॥ 
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प्रतीति मे ममता तथा कामनान होती । कामना जिसकी है वह, 
ओर जिसमे वह दहै, इन दोनों मे किसी-न-किसी प्रकार की 
एकता तथा भिन्नता है । यह्‌ सभी को विदित है कि सभी 
कामनाये किसी कौ पूरी नहीं हूर्द ओौर कुछ कामनाएेँ सभी की पूरी 
हई । इससे यह निविवाद सिद्ध होता है कि कामना की पूति 
कामना के आधोन नहीं है, अपितु किसी विधान के आधीन है। 
इतना ही नही, कामना-अपूति ओर पूति इन दोनों का परिणाम 
भीएक ही है । कामना-अपूतिकालमें जो पराधीनता भासती 
है वही पराधीनता कामना-पूतिकाल में भी, ज्यो की त्यों रहती 
है । अतः कामना-पूति, अपूति का परिणाम समान है। किन्तु 
कामना-पूति को महत्व देना ओर अपति से श्चच्ध होना पराधीनता- 
जनित सुख-लोलुपता को जीवित रखना है, जो वास्तव में भूल 
है । दशन से भूल का नाश होतः है, वस्तुस्थिति का नहीं \ भूल 
कानाशहोतेही स्वतः सजगता प्राप्त होतीदहैजो विकास का 
मूल है । प्राकृतिक नियमानुसार वस्तुस्थिति सतत्‌ परिव्तंनशील 
है । उत्पत्ति ओर विनाश काक्रमही स्थित्तिके रूप में प्रतीत 
होताहै। इस दृष्टि से देखा हुआ वसा नहीं है जेसा दिखाई देता 
है । देखे हृए में सन्देह होते ही जिज्ञासा जाग्रत होती है जो दशन 
कामूलदहै। 


देखे हुए का स्वतंत्र अस्तित्व न होने पर भी देवे हृए का 
उपयोग करने की रुचि मानव मेँ विद्यमान है। उस रुचि की 
पूति होनेपरहीकरनेकारागनाश होता है जिसके होते ही 
अकत्तेव्य की उत्पत्ति नहं होती ओर स्वभाव से ही कर्तंव्य- 
परायणता आजाती है जिसके आते ही मिले हुए का सदुपयोग 
ओर पारस्परिक एकता तथा स्नेह सुरक्षित रहता है जो विकास 
कामूलदै। इसरटष्िसेजो करना चाहिए उसके करने की 
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अभिरुचि भौ मानव में विद्यमान है । जब विचार यह्‌ करनादहै 
कि करना क्या है ? सामथ्यं ओर विवेक जिस कायं के समथंक 
है, वही करना है । सामर््य-विरोधी कायं कोई कर नहीं सकता 
ओौर विवेक विरोधी काये मानव को करना नहीं चाहिए । जो 
नहीं कर सकते उसके, ओर जो नहीं करना चाहिए उसके, न 
करने से जो करना चाहिए वह्‌ स्वतः होने लगता है । इस ट्ट 
से कत्तव्यपरायणता सहज तथा स्वाभाविक है । 

मानव-दंन के आधार पर जानना, मानना तथा करना 
इन तीनों का उपयोग वास्तविकं जीवन की प्राप्ति में ही रहै) 
जाने हृए का प्रभाव ओर मिले हृए का सदुपयोग तथा जिसे 
देखा नहीं है उसको आस्था प्रत्येक मानव के लिए साधन स्प 
है । इनमे से किसी एक को अपना लेने पर क्रमशः सभी स्वतः 
आजाते है; कारण, किं जीवन एक है । परिस्थिति-भेदसे 
इनमे से किसी एक को अपनाना आवश्यक दै । किसको क्या 
अपनाना है, इसमें व्यक्तिगत स्वाधीनता है । व्यक्तिगत स्वाधीनता 
का अनुसरण करने पर सभो साधनों की अभिव्यक्ति स्वतः होती 
है । इस दष्ट से साधन अनेक ओर साध्य एक है । प्रत्येक मानव, 
साधक है । साधक होने से उसका कोई साध्य है जौर उस पर को 
दायित्व है । दायित्व को पूरा करने पर साध्य से अभिन्नता होती 
है । प्राकृतिक नियमानुसार दायित्व वही है जो स्वाधीनता पूवेक 
पूरा कियाजा सकता हे । दायित्व को पूराकरने में कोई असमथं 
तथा परतन्त्र नहीं है । पर यह्‌ रहस्य तभी स्पष्ट होता है जब 
मानव अपने ददन को अदर पूर्वक अपनाये । जानने, मानने तथा 
करने की शक्ति साधन-सामग्री है, समष्टि शक्तियों से निमित है 
व्यक्तिगत सम्पत्ति नहीं है । परन्तु उसके सदुपयोग मे मानवका 
अधिकार है, उसकी ममता में नहीं । ममता तादात्स् को जन्म 
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देती है ओर सदुपयोग से स्वतः असङ्खता प्राप्त होती है। 
तादात्म्य परिच्छिन्नता, जडता तथा पराधीनता मे आबद्ध 
केरता ह ओर अस ङ्गता असीम, अनन्त तथा चिन्मथ-जौवन से 
से अभिन्न करतीदहै। इस दृष्टि से तादात्म्य का नाश तथा 
असद्धता को अभिव्यक्ति वास्तविकता से अभिन्न करनेमें 
समथंदहै। 


मानव-दशन कौ आवश्यकता इसलिए है कि मानव मिले 
हृए मं ममता न करे ओौर न उसका दुरुपयोग ही । निर्मम होकर 
मिले हए का सदूपयोग कर्तव्य-विज्ञान है । कर्तव्यपरायणता 
योग-विज्ञानं की जननी है । योग-विज्ञान सामथ्यं का स्रोत है। 
सामथ्येसे ही स्वाधीनता प्राप्त होती दहै । स्वाधीनता 
स्वतः चिन्मय जीवन से अभिन्न करती है । इस दृष्ट 
से निमेम होकर मिले हृए का सदुपयोग करना अनिवायं है । 
निमेम होते ही निष्कामता का प्रादुर्भाव होता है। निर्ममतासे 
निविकारता ओर निष्कामता से परम-शान्ति स्वतः प्राप्र होती 
दे । निविकारता एवं शान्ति मे रमण न करने से असङ्गता-यूरवक 
स्वाधीनताके साभ्राज्यमें प्रवेश होता है। जब मानव को 
प्राप्त स्वाधीनता भो सन्तुष्ट नहीं कर पाती तवर उसकी अहैतुकी 
कृपा से, जिसे देखा नहीं है, स्वतः प्रम का प्रादुर्भाव होता है, 
जो वास्तविक जीवन है । निविकारता, परम शान्ति, स्वाधीनता 
एवं प्रेम, ये सब एक ही धातु से निमित हैँ अर्थात्‌ इनं सव का 
भाश्रय ओर प्रकाशक कोई एक ही है। उसी मे अविचल 
आस्था होती है । 

यह सभी को मान्य होगा कि जाने हृए का प्रभाव ही मिले 
हए की ममताके त्यागमेंहेतुहै। निर्मम होने पर ही निष्कामता 
को अभिव्यक्ति होती है । निष्कामता से ही परम-गान्ति 
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ओर शान्ति में रमण न करने से असद्धता-पवेक स्वाधीनताकी 
प्राप्ति होती है ओौर स्वाधीनता मे सन्तुष्ट न रहने से अगाध, 
अनन्त, नित-नव~ग्रियता उदित होती है । इस हृष्टि से जने हृए 
का प्रभाव हौ समस्त साधनों कौ भूमि है। 


जिसने अहैतुकी कृपा से प्रेरित हो, मानव-जीवन का निर्माण 
किया है उसने आवश्यक सामर्थ्यं, योग्यता ओौर वस्तु एसे 
अनुपम ठङ्धसेप्रदानकीदहै कि मिला हआ मानव को अपना 
ही मालुम होता है । यद्यपि कोई भी वस्तु व्यक्तिगत नहीं है, 
परन्तु उस दाता की यह महिमा दहै कि मिला हुआ अपना जैसा 
ही लगता है । इसका अथं यह नहीं है कि मिले हृए मे ममता की 
जाय, उसका सदुपयोग न किया जाय ओौर दाता की अनुपम 
उदारता का आदरन किया जाय । जिसने सब कुष्ठ दिया है, 
उसमें अविचल आस्था अनिवायं है । आस्था, श्रद्धा, विश्वासं 
पूवक आत्मीयता प्रदान करती है। इस दृष्टि से आस्था बडे 
ही महत्व को वस्तु है । परर उसका उपयोग देखी हुई वस्तु, 
अवस्था, परिस्थितियों में करना भूल है । परिस्थिति आदिमे 
आस्था करने से परिस्थितियों से तादात्म्य हो जायेगा जो विनाश 
का मूल है। अतः यह निविवाद सिद्ध है किं आस्था एकमात्रः 
उसी मे करनी है जिसे देखा नहीं है । अतः जाने हुए का प्रभाव, 
मिले हुए का निमेमता तथा निष्कामता पूवक सद्पयोग एवं 
उसमे आस्था, जिसे देखा नहीं है, मानव-मात्र के लिए अनिवार्यं 
है । पर यह तभी सम्भव होगा जब मानव निज-दर्शन में विकल्प 
न करे । 


स्वभाव से ही प्रत्येक मानवमें करने, जानने तथा मानने 
कीर्मांगहै ओर किंसोनकरिपौ रूपमे जानते, मानते तथा करते 
भी दे । ज्रन्तु विचार यह्‌करनाटहै करि जो जानना चाहिये वही 
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जानते है, जौ माननां चाहिये वही मानते हैँ ओर जो करना 
चाहिये वही करते हैँ क्या? यदि वही जानते, मानते, ओर 
करते हैँ तो फिर मानव-जीवन मेँ किसी प्रकार का अभावे नहीं 
रहना चाहिये । परन्तु वतमान वस्तुस्थिति मे अभाव है। एेसी 
दशा मे यह्‌ अनिवायंहो जातादहै कि प्रत्येक मानव अपने ही 
दारा इस बात का अनुभव करेकि वह॒ क्या जानता, मानता 
तथा करता है, अर्थात्‌ अपना निरीक्षण करने पर ही मानव 
को मानव-दशेन का स्पष्ट बोध होगा, जिसके होते ही बड़ी ही 
सुगमता पूवक वास्तविक-जीवन की प्राप्ति होगी, यह निविवाद 
है; कारण कि मानव-जीवन का जो उदूदेश्य है, उसकी 
पूति मे मानव स्वंदा स्वाधीनदहै। पराधीनता एकमात्र 
तभी तक जीवित है जब तक मानव मानव-दशन से 
अपरिचित् है । 


अपने को प्रतीति ओर स्वीकृति के रूपमे भी जानते हैं । 
पर यह्‌ जानना मानव-दशन से समथित नहीं है, अपितु इन्द्रियो 
के द्राराजो सुना दै उसी को मान लिया है । सूना हज विश्वास 
हो सकता है, ज्ञान नहीं । अतः अपने सम्बन्ध मे अपने ही द्वारा 
जानना, जानना होगा, सूना हुआ जानना नहीं हो सकता । अव 
अपने सम्बन्ध मे अपने द्वारा क्या जानते हैँ? इस पर विचार 
करने से यह स्पष्ट विदित होता है कि कोई भी स्वीकृति तथा 
प्रतीति का अथं नै" नहीं है । समस्त प्रतीतियां “यह'' कर के 
विदित होती है । "यह" को हो “मै मान लेना जानना नहीं है 
अपितु भूल दै। इस भूल को भूल न मानने पर शरीर में अहम्‌-बु द्ध 
उत्पन्न हो जाती है, जिसके उत्पन्न होते ही अनेकों विकार उत्पन्न 
होते हैँ जिनके होति ही अनेक प्रकारक पराधीनताओं, जडता 
ओर अभाव मे मानव आबद्ध हो जाता है। पराधीनता तथा 
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अभाव आदि की वेदना इस भूल को मिटाने की प्रेरणा देती है, 
ओर फिर मानव प्राप्त प्रकाश मे जब अपने सम्बन्ध मे खोजं 
करता है तब उसे यह स्वीकार करनाही पडतादहै किं प्रतीति 
नै" नहीं है, अर्थात्‌ शरीर भँ" नहीं हँ । शरीर. मे अहम्‌-बुद्धि 
रहत्ती है तब ममृवृद्धि उत्पन्न हो जाती दै किन्तु यह जाननाभी 
भूनसे रहित नहीं; कारण, किशरीरसृष्टि रूपी सागरं कौ 
एकब्रदकेतुल्यदहै। जब सागर व्यक्तिगत नहीं है तौ भला 
उसकी बरद अपनी कंसे हो सकती है? अतः शरीर की ममर्ता 
भोभूलहीदटै। इस भूल को, भूल जानते ही यह स्वतः अनुभवं 
होतादहैकिनतोशरीर रै" हं, ओरन वहमेराहै। इस अनु- 
भव से यह तो स्पष्टं नहीं होता कि म" क्याहूं ? यही विदितं 
होता दहै किं शरीर भै" नहीं हूं ओर वह मेरा नहींदहै केवल भूल 
सेही शरीर में अहम्‌ तथा मम्‌-बुद्धि उत्पन्न हो गई है। 


प्राकृतिक नियमानुसार उत्पत्ति का विनाश अपने आप 
होताहै। ओरभूलकोभूल जन लेने पर भूलं सदेव के लिए 
नाशहोजातीदहै। इस भूल के नाश होते ही निष्कामता, 
निर्विकारता स्वतः आ जाती है, जिसके आते ही वहू विचार 
स्वतः जाग्रत होतादहै जो अविचार का अन्त कर मानव की 
वास्तविकता से अभिन्न कर देता है, अतः यह समस्या हल हो 
जातीदहैकि मै" मानव-दंशेन की हेष्टि से क्या दै । उसका 
वेणेन एक-मात्र संकेत-भाषा से हौ सम्भव है। कारण, कि 
जिन करणो के हारा वणेन कियाजातादहैवे हके ही रूप 
है । "यह" ओर “यै' की भिन्नता होने पर यह'के द्वारा मैः का 
स्पष्ट वणेन सम्भव नहीं है,किन्तु इसका अथं यह नहीं है कि अपने 
को अपना बोधध नहीं होता । बोध होता है, पर वणंन संकेत-मात्र 
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ही सम्भवदहै। इस दृष्टि से, मै" की वास्तविकता का बोध स्वयं 
दारास्वयंकोहीहोताहै। | + 

जिस प्रकार प्रतोति भैँ'से भिन्न है उसी प्रकार समस्त 
स्वीकृतियां भी भै से भिन्न है, कारण, कि मै एक ओर 
स्वीकृतियां अनेक, अर्थात्‌ एक ही भँ" मे अनेक स्वीकृतियों का 
आरोप है ओर प्रत्येक स्वीकृति किसी न किसी प्रवृत्ति की जननी 
है, अर्थात्‌ स्वीकृति के अनुरूप कुछ न कुछ करने की बात उत्पन्न 
होती है, यद्यपि करने का सम्बन्ध सदेव 'पर' के प्रति है (स्व' के 
नहीं । इस दृष्टि से स्वीकृति स्वरूप नहीं है, अपितु मिली हई 
वस्तु, सामथ्ये, योग्यता के उपयोग का प्रतीक-मात्रहै। जो मै 
नहीं है, मेरा नहीं है उसी का उपयोग विश्व के प्रति करने के 
लिए स्वीकृति एक प्रतीक-मात्र है । यह्‌ नियम है कि पवित्रता 
पूवक स्वीकृति के अनुरूप प्रवृत्ति होने पर स्वीकृति प्रवृत्ति 
होकर 'पर' को सेवामें विलीन हो जाती है । अतः स्वीकृतियों 
कोभो र्भ माननाभूलहीहै। पर यह रहस्य तभी स्पष्ट होता है 
जब मानव करने के राग, पाने के लालच ओर जीने की आशा 
से रहित हौ जाता है; कारण, किं पाने के प्रलोभन में पराधीनता 
की व्यथा ओर जीने के प्रलोभनमें मृत्यु काभय तथा करनेके 
रागमेंश्रमित होकर असमथं होने को वेदना सतत्‌ विद्यमान 
रहती है, जो मानव की माँग नहीं है । इस कारण सजगता 
पूवेक कतेव्यपरायणता हारा करनेके रागसे ओर निष्कामता 
पूवेक पाने के प्रलोभन से तथा देहाभिमान से रहित होकर 
मृत्यु के भय से मृक्त होना अनिवायं हो जाता है। 

प्रतीति तथा स्तरीकृतियों से रहित जो है उसमे किसी प्रकार 
का विकार नहीं, अर्थात्‌ वह निविकारहै। निविकारता मानव 
कीमांग ह । अतः अपने हारा अपनी खोज करने पर निविक्रारता 
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से अभिन्नता स्वतः हो जाती है ओर मै का अस्तित्व एक-मात्र 
उसीकागप्रेमहो जाता है। प्रेम", प्रमास्पद' से विभाजित नहीं 
होता । प्रेम स्वभाव से ही क्षति, पूति तथा निवृत्ति से रहितै 
ओर सदा उत्तरोत्तर बढता ही रहता है । इतना ही नहीं, त्रेम, 
प्रमास्पद के तुल्य अनन्त ही है । 


मेः को खोज करते-करते जिससे अभिन्नता हूर, वास्तव में 
वहो अस्या,श्रद्धा,विशष्वास का पात्र है । पर मानव उसमें आस्था 
न करके प्रतीति ओर स्वीकृत्तियों मे आस्था कर बेठता है। 
` उसका परिणाम यह्‌ होता है कि प्रतीति के अनुरूप प्रवृत्ति होती 
हे, पर प्राप्ति नहीं होती ओर स्वीकृति का भास तो होता है, 
पर बोध नहीं होता । जो प्राप्ति तथा बोध से रहित है उसके 
अस्तित्व को स्वोकार करना भारी भूल के अतिरिक्त ओर कुछ 
 नहींदहै। इस भूल क¡ अन्त किये बिना मानव न तो जने हुए 
काआदरहो कर पाताहै ओर न उसकी श्रद्धास्पदमे श्रद्धा ही 
होती है । जाने हुए का अनादर करने से अकर्तव्य, असाधन 
ओर आसक्तियों को उत्पत्ति होती है ओर श्रद्धास्पदमें श्रद्धान 
होने से समता, कामना तथा तादात्म्य को उत्पत्तिहो जाती है 
जो विनाशकामूलदहै। 


जाने हए का आदर किये बिना मिली हई वस्तु, योग्यता, ` 
सामथ्यं का सुदूपयोग सम्भव नहीं है; कारण, कि जो सामग्री 
विश्व को सेवा के लिए मिली थी, जाने हुए क्रा अनादर करने 
पर, उस सामग्रीके द्वारा मानवं अपना सुख-सम्पादन करने 
लगता है । यद्यपि प्राकृतिक नियमानुसार सुख के भोगी को दुःख 
विवश होकर भोगना पडता है, परन्तु जाने हुए के अनादर से 
सेवा को त्याग, मानव सुख-लोलुपता मे आबद्ध हो जातादहै जो 
दुःखकामूल दहै । अतः मिली हुई वस्तु, सामथ्ये, योग्यता का 
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निर्ममता, निष्कामता पूर्वेक विश्व-सेवा में व्यय करना अनिवायं 
है, कारण, किं शरीर आदि वस्तुओं कौ विश्व से जातोय तथा 
स्वरूप की एकता दहै । इस दृष्टि से शरीर आदि वस्तुओं का 
उपयोग एक मात्र पर-सेवा' में है । जब मानव मानव-दशेन को 
अपनाता है तत्र स्वाथे भाव्र 'पर-सेवा' में विलीन हौ जाता है 
ओर फिर यह भूल नहो रहती कि वह किया जो नहीं करना 
था, अपितु वहो किया जो करना चाहिये । अर्थात्‌ मकतंव्य को 
त्याग, करतव्यपरायणता कौ अभिव्यक्ति होने पर मानव करने 
के रागसे रहितदहो जाता है ओर स्वतः सुन्दर समाज का 
निर्माण होने लगतादहै। इस दृष्टि सेजो नहीं करना चाहिए 
उसके न करनेमेंही जो करना चाहिए वह निहित है । कत्तेव्य 
की स्मृति तथा क्तेव्यपरायणता जाने हए के आदर मे ही निहित 
है । इस दृष्टि से मानव-दशेन मानव- मात्र के लिए हितकर है, 


अर्थात्‌ जाने हृए के अनुरूप प्रवृत्ति ही सहज निवृत्ति 


की जननी है । सहज-निवृत्ति मानव को योग से अभिन्न कर 
देती है । कतैव्यपरायणता की परावधि कर्ता को योग से अभिन्न 
करती है । योग का सम्पादन होने पर पराधीनता, स्वाधीनता 
मे विलीन होती है । पराधीनता का सर्वाश मे अन्त होने पर 
स्वतः चिन्मय-नित्य-जोवन से अभिन्नता होती है । 


जिसके सम्बन्ध मे कुछ नहीं जानते हैँ उसके सम्बन्ध में 
जिज्ञासा नहीं होती मौर पूरी जानकारी होने पर भी जिज्ञासा 
नही होती । जिज्ञासा सदेव अधूरी जानकारी मे होती है । अधूरी 
जानकारी अल्पन्ञान है ओर उसी को अज्ञान कहते है, अर्थात्‌ 
करण-सापिक्ष अनुभूति अल्प-ज्ञान है अथवा यों कहो कि देखे हुए 
को ज्ञान मानना अल्प-ज्ञान है । जगत्‌ की प्रतीति ओर अपनेपन 
का भास प्रत्येक मानव में स्वभाव से है। किन्तु जगत कौ 








| 
| 
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जंसो प्रतीति है क्या वही जगत की वास्तविकताहै? 
यदि है तो अत्पज्ञान कंसा ? यदि नहीं है तौ उसे 
अज्ञान के अतिरिक्त ओर क्या कह सकते हैँ ? उसी अज्ञान 
से जिज्ञासा जागृत होती है । अधूरे ज्ञान को, ज्ञान मान लेने से 
जिसके सम्बन्ध में जिज्ञासा होती है उसी की कामना होती है। 
कामना रहते हए इच्छित वस्तु को वास्तविकता का अनुभव 
नहीं होता । अतः प्रतीति की वास्तविकता अनुभव करने के 
लिए उससे असंग होना अनिवायं है जो एकमात्र निमंमता तथा 
निष्कामतासे ही साध्य दहै । प्रतीति से असंग होने पर प्रतीति के 
स्वतन्त्रे अस्तित्व का बोध नहीं होता ओर प्रतीति का संग करने 
से प्रतीति अपने पर शासन करने लगती है अर्थात्‌ प्रतीति के प्रभाव 
से मानव प्रभावित हो, पराधीनता में आबद्ध हो जाता है । प्रतीति 
के आकषेण ने हौ पराधीनता, परिच्छिन्नता आदि विकारो में 
आबद्ध किया है । प्रतीति का आकर्षण उसी समय तक जीवित 
रहता है जिस समय तक मानव प्रतीति की वास्तविकता का 
अनुभव नहीं करता । प्रतोति जिन करणो की अपेक्षा रखती है 
हैवेकरण भी प्रतोति के अन्तगंत हो हैँ । अतः प्रतीतिके द्वारा 
प्रतोति को वास्तविकता का बोध सम्भव नहीं है। इस कारण 
इन्दरिय-हष्टि तथा बृद्धि-हष्टि के द्वारा प्रतोति कौ वास्तविकता का 
ज्ञान सम्भव नहीं है । इस कारण देखना ज्ञान नहीं है। ज्ञान 
किसी करण की अपेक्षा नहीं रखता । करण की अपेक्षा तो 
देखने के लिए होती है जो एक-मात्र ममता तथा कामना के 
रहते हए ही रहती है । 

यह्‌ सभी को विदित है कि कामना कौ पूर्ति ओर अपति 
दोनों ही अवस्थाये पराधीनता तथा अभाव मे आबद्ध रखती है । 
इस अनुभव का आदर करते ही निष्कामता स्वभावसे ही प्रिय 
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हो जाती है । निष्कामता को अपना लेने पर किसी भी करण 
को अपेक्षा नहीं रहती । अतः दोनों ही हृष्टियां निष्कामता की 
अभिव्यक्ति होने पर अपने मूल उद्गम मे विलीन हो जाती हैँ 
ओर फिर प्रतीति की वास्तविकता का बोध कराने के लिए 
व्रिचार का उदय स्वतःहोतादहै जो अविचार-जन्य अल्प-ज्ञान 
का अन्त कर वास्तविकता से अभिन्न करदेताहै। इस रृष्टिसे 
प्रत्येक मानव स्वाधीनतापूर्वक प्रतीति की वास्तविकता का 
अनुभव कर सकता है । प्रतीति की जिज्ञासा-प्री होने पर 
जिज्ञासु का अपना कोई स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं रह जाता; कारण, 

कि “जिज्ञ।सु' "जिज्ञासा" होकर वास्तविकता से अभिन्न हो जाता 

इस दृष्टि से यह्‌ केज्ञानमेहीर्भैःकाज्ञान है ओौर नै" के 
ज्ञानमेंदही यह'काज्ञान है। यह ओर भै" की भिन्नता 
वास्तविकं भिन्नता नहीं है, अर्थात जातीय एकता तथा गुणों की 
भिन्नता है । 'यह' को ममता तथा कामनानेही भैः कोजीवित 

रखा है । ममता ओर कामना का अन्त होते ही "यह" ओर मै 

दोनों ही है' में विलीन होते है--जिसका स्वतन्त्र अस्तित्व है । 

जिसका स्वतन्त्र अस्तित्व है उसकी प्राप्ति है, प्रतीति नहीं। 

जिसकी प्रतीति है उसकी प्रापि नहीं है । इस दृष्टि से प्रतीति का 

स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं है । जिसका स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं है 

उसको ममता, कामना तथा उससे तादात्म्य स्वीकार करना 

अभाव में भाव-बुद्धिस्थापितकरनादहै जो भ्रम-मूलक है, अर्थात्‌ 

"नहीं मे हे बुद्धि स्वीकार करना, ९है' को विस्मृति ओर "नहीं 

को स्वीकृति को पोषित करना है । स्वीकृति-मात्र से जिसकी 

| प्रतीति होती है वहु अस्वीकृति से नहीं रहती । अस्वीकृति-मात्र 
| से जिसकी निवृत्ति है किसी भी प्रवृत्ति से उसकी प्राप्ति नहीं 
| होती । इसी कारण प्रवृत्ति के अन्त मेँ प्रत्येक व्यक्ति असमर्थता 
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तथा अभावका ही अनुभव करता है; किन्तु प्रवृत्ति-जनित 
सुखासक्ति बेचारे मानवमें कतृ त्व तथा भोक्तृत्व को उत्पन्त 
करती है । प्रवृत्ति-जनित आसक्ति ही प्रतीति का आकर्षण है। 
प्रवृत्ति के परिणाम का प्रभाव प्रतीतिके आकषण को नष्ट कर 
देता है । आकषण का नाश होते ही स्वतः सहजन-निवृत्तिः की 
अभिव्यक्ति होतो है । सहज-निकृत्ति स्वतः मानव को असीम, 
अनेन्त-नित्य-सौन्दयं से अभिन्न करती है जो मानव की वास्तविक 
माग हेै। 


मानव-दशेन मानव की वास्तविक माँगसे निराशः नहीं 
होने देता ओर न कामनाओं की आशा रहने देता है, अपितु 
निष्कामतापू्वेक वास्तविक मांग की पूतिकरनेमें समथ है। इस 
दृष्टि से प्रत्येक मानव को निज ज्ञान का आदर करना अनिवायं 
है । वह तभी सम्भव होगा जब देखे हुए के भ्रति जिज्ञासा जाग्रत 
हो अर्थात्‌ देखने ओर जानने का जो भेददहै वह्‌ स्पष्ट विदित 
हो जाए । | 


देखा हुआ ज्ञान नहीं है, व्ह तो किसी राग कां परिणाम 
है । राग-रहित हुए बिना वास्तविकता का बोध नहीं होता । 
अतः राग-रहित होने के लिए ही प्रवृत्ति के परिणाम का प्रभाव 
ओर निवृत्ति कौ महिमा में आस्था अत्यंत आवश्यक है । ज्योँ-ज्यों 
सहजनिवृत्ति को महिमा सबल होती जाती है त्यो-त्यों प्रवृत्ति 
स्वतः निवृत्ति मे विलीन होती जाती है ओर ज्यो-ज्यों प्रवृत्ति के 
परिणाम का प्रभाव होता जाता है त्यो-त्यो स्वतः सहज-निवृत्ति 
सबल तथा स्थायी होती जाती है । प्रवृत्ति का महत्त्व केवल 
पर-सेवामेहै। कोई भी प्रवृत्ति अषने लिये उपयोगी नहीं है । 
सेवा अनेकता में एकता का वोध कराती है ओर सहज-निव्रत्ति 
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"एक हो अनेक है," इसका परिचय देती है । इस दष्ट से प्रवृत्ति 
ओर निवृत्ति दोनो हौ साघनरूप हँ । निविकल्प अवस्था सामथ्यं 
को जननो है ओर निविकत्प-बोध दशम को पराकाष्ठा है। 
निविकल्प अवध्या सभो अवस्याओंसेष्रेढदहै, कारण, किसी 
अवस्यामे दुःख को नितरृत्ति ओर शान्ति का प्रादुर्भाव होता है, 
पर यह्‌ भो अवस्था होने से पर-प्रकाश्यहै। इस कारण निवि- 
कल्प अवस्था समो अवध्थाओं से उक्करृष्ट होने पर भौ चिन्मय 
नहं है । क्रियाशोलता, जडता, निरथंक-चिन्तन, सार्थं क-चिन्तनं 
आदि अवस्थाओंसे निविकल्प अवस्था श्रेष्ठ है। निविकल्प 
अवस्याका सम्पादन होने पर विचार काउदय, प्रीति की 
जाग्रति तथा आवश्यक सामथ्यं की अभव्यक्ति होतो है । अनाव 
ब्यक काये का त्याग ओर फजासक्ति-रहित आवश्यक कायं को 
पूति होने पर निविकल्प अवस्था स्वतः प्राप्त होती है । फलासक्ति 
के रहते हुए कतृ त्व का अभिमान तथा करने का राग निवृत्त 
नहीं होता जिसके बिना निवृत्त हुए, निविकल्प अवस्था की 
प्राप्ति नहीं होतो । इस कारण मानव की प्रत्येक प्रवृत्ति फला- 
सक्ति-रहित होनो चाहिए । यह तभो सम्भव होगा जब मानव 
अपने लक्ष्य से अपरिचित न रहे अपितु लक्ष्य के लिए ही समस्त 
चेष्टाएं करे । जब अनेक प्रवृत्तियां एक ही लक्ष्य मे विलीन होती 
है, तब प्रवृत्ति ओर निवृत्ति समान फलवती होती हैँ । केवल 
प्रवृत्ति ओर निव्ृत्तिका चित्रही भिन्न होता है। वास्तविकता 
कौटष्टिसे दोनों ही अवस्थाय हैँ । अवस्थाओं का तादात्म्य 
परिच्छिन्नता को जीवित रखता है । इस कारण सभी अवस्थाओं 
से असङ्घ होना अनिवायं है । निविकल्प अवस्था से असङ्ख होने 
पर ही निविकल्प बोध होतादहै, जो दशेन की पराकाष्ठा है। 
निविकरह्प बोध में सन्देह को उत्पत्ति नहीं होती कारण, कि 
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निविक्रल्प बोध में वास्तविकता से अभिन्नता हो जाती है। बोध 
रहता है, बोधवान नहीं । जब तक यह भासित होताहै कि 
बोघधवान हं, तब तक किसो-न-किसी अंशमें बोध से भिन्नता 
है । भिन्नता भेद को पृष्ट कर परिच्छिन्नता में आबद्ध करती है। 
निविक्ल्प बोध में ही अगाध प्रियता का प्रादुर्भाव होतादहै मौर 
फिर प्रोति ओर प्रीतम से भिन्न की सत्ता ही नहीं रहती । प्रीति 
प्रतिम काही स्वभवहै ओर कुठ नहीं । प्रीति ही में प्रीतम का 
नित्य-वास है । पर यह रहस्य तभी स्पष्ट होता है जब मानव 
सभौ अवस्थाओं से अतीत, अभिमान-शुन्य हो जाता है। निरभि- 
मानता के बिना अहम्‌ भाव रूपी अणु का अन्त नहीं होता जिसके 
जिना हुए नितत-नव-ग्रियता जाग्रत नहीं होती। श्रियता की 
जाग्रतिमेंहौी रस को अभिव्यक्तिहै। रस को अभिग्यक्तिमेही 
जीवन को पूणंता है, जो मानव की वास्तविक मांगदहै। रस ओौर 
सुखम बड़ाभेदहै। रससे अरुचिनहींहोतीओर नरस की 
क्षति, निवृत्ति तथा पूति ही होती है, अपितु रस की नित-नव 
वृद्धि होतो है। इस टष्टिसे रस अनन्तहै। सुख केभोग में 
मानव श्रमित हो असमता, अभाव एवं पराधीनता मे आबद्ध 
होता है, पर रस को अभिव्यक्ति मे श्रम, पराधीनता आदिकी 
गंध भी नहींहै। रस कौ भूख बढ़ने पर ही सुखासक्तिका नाश 
होता है । सुखासक्तिकानाशहोतेही रस को अभिव्यक्ति स्वतः 
होती है । रस अनन्त का स्वभाव हं ओौर मानवकी मांगहे। 
रसको्मांगसेनिराशहोनाघोर प्रमादहै। सुखकी आशा 
करना भूल है। नित-नव रस की उत्कण्ठा उत्तरोत्तर बढ़ती 
रहै, यही मानव के प्रयास की परावधि है। रससे मानव की 
जातीय तथा स्वरूप की एकता है ओौर सुख से मानव की केवल 
मानी हई एकता है, वास्तविक नहीं; कारण, कि सुख की उत्पत्ति 
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दुःख तथा पराधोनतासे ही होती है, जिसका मूल दुःख तथा 
पराधीनता है उससे जातीय एकता हो नहीं सकती । जिससे 
जातीय एकता नहीं है, उसकी आशा करना ओर जिससे जातीय 
एकता है उसमे निराश होना, इससे बढ़कर भौर कोई भारी 
भूल नहीं है । भूल का अन्त करने के लिए ही किसी की अहैतुकी 
कृपा से मानव का निर्माण हुमा हं । इस कारण सुख की आया 
का त्याग तथा रस को उत्कट लालसा जाग्रत करने मे ही मानव 
के दायित्व की परावधिहे। दायित्व पूराकिये विनार्मांग की 
पूति संभव नहीं हे। दायित्व पूरा करने मे असमथेता तथा 
पराधीनता स्वोकार करना मानव का अपना बनाया हुमा दोष 
हे । दायित्व पुरा करने की अभिरुचिः तीव्र होने पर दायित्वं 
पुरा करने मेँ असमथता तथा पराधोनता नहीं रहती; कारण, 
कि वास्तबिक प्रार्थना स्वतः पूरीहो जाती है, जिनकी अगाध 
करुणा से प्रार्थना पूरी होतो हौरहै, वे सदेव अपने है पर यह्‌ 
रहस्य वे ही मानव जान पाते हँ जिन्होने विचार पूव॑क ममता, 
कामना तथा तादात्म्य का अन्त कर दिया हं । 


प्रत्येक मानव को यहु विदितही हं कि इन्द्रिय-जन्य तथा 
बुद्धि-जन्य प्रतीति मे सततु परिवतंन तथा गतिशीलता हे । सतत्‌ 
परिवतंन होने कै कारण प्रतीति की स्थिति नहींह। जिस 
प्रतीति कौ स्थिति ही नहीं ह उस प्रतीति के अस्तित्व को 
प्रतोतिकेरूपमेस्वौकार करना जाने हुए का अनादर ह । निज- 
ज्ञान का अनादर करते ही प्रतीति से ममता उत्पन्न हौ जाती 
हे । ममता उत्पन्न होते ही कामनाओं की उत्पत्ति होती हे । 
कामनापृति-अपुति का सुख-दुःख भोगते-भोगते प्रतीति से 
तादात्म्य हो जाता ह ओर फिर भोक्ता ओर भोग्य,येदोनों ही 
प्रतीति कौ अवस्थाय भासने लगती हैँ किन्तु भोगके परिणाम 
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का प्रभाव जब भोक्तापर होताहं तब बह अपनेमे भोक्ता-भाव 


का त्याग कर जिज्ञासु-भाव की स्थापना कर लेता हे, -अर्थाब्‌ जो 


अपने को भोक्ता अनुभव करता था बहू प्रतीति की वास्तविकता 
जानने के लिए आकल हो जाता ह । प्रतीति की जिज्ञासा प्रतीति 


की स्थिति की `सत्यताको खालेती है। प्रतीति की स्थिति 
अस्वीकार करते ही प्रतीतिसे हष्टिहृट जाती है ओर अपने 
उद्गम में विलीन हो जाती है जिसके होते ही प्रतीति, -प्रतीत्ति 
के साधन ओर प्रतोति-कर्ता इन तीनो मे एकता हो जाती है, 
यह एकता भी एक अवस्था ही है, बोधध नहीं । इस अवस्था -मे 
विषमता नहीं रहती अशान्ति नहीं रहती ओौर न दुःख ही -शेष 
रहता है, परन्तु इस अवस्था का तादात्म्य भी बोध नहीं रै । इस 
अवस्थामे रमण न करनेसे अभिन्नता. होतीदहै। ओर फिर 
निविकत्प बोध स्वतः हो जातादै। निविकल्प बोध मे. ही 
नित्य-जाग्रति है, अर्थात्‌ अवस्थान्तर का प्रभाव शेष नहीं रहता । 


अवस्थान्तर प्राकृतिक नियम के अनुसार सतत्‌ होता रहता है, 


किन्तु उससे तादात्म्य नहीं रहता । तादात्म्य मिटते ही असीम, 
अनन्त, चिन्मय जीवन से अभिन्नता होती है ओर फिर अहु-भाव 
रूपी अणु स्वयं गल जाता है जिसके गलते ही योग, बोध, प्रेम 
का प्रादुर्भाव होता है जो सानव की वास्तविक मांग.है। -योग, 
बोध ओर प्रेम विभूतियां हैँ उस असीम अनन्त नित्य-चिन्मय 
तत्व की । समस्त विश्व स्वभाव से ही. उसकी ओर 


गतिशील है 
मानव की. अभिन्नता- योग, बोध, प्रमसेहोतीटहै। यग 


बोध, प्रेम जिसकी विभूतियां हँ वह तो स्वतः सिद्ध है। उसमें 
आस्था को जाती है, उसको प्राप्ति होती दै किन्तु उसका, वणन 
सम्भव नही है) 3 द 4. 
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भूल-जनित अ{सक्ति आदि दोषों की उत्पत्ति एकमात्र निज 
ज्ञान के अनादरमें ही निहित है । मानव-दशन, अर्थात्‌ मानव 
का अपना अनुभव भूल-रहित होने कौ प्रेरणा देता है । भूल को 
भूल जानते ही भूल मिट जाती है, जिसके मिटते ही भूल -जनित 
दोष सदाके लिए नाश हो जाते हैँ ओर फिर अपने आपं योग, 


बोध ओर प्रेम की अभिष्यक्ति होती है। योग सामथ्यं का, बोध 


चिन्मयता का तथा प्रेम रस का प्रतीक है। अतः योग, बोध, 
ओौर प्रेम कौ अभित्यक्तिमें हा असमर्थता, जडता एवं नोरसता 
का अन्त निहित है । असमर्थता, जडता तथा नोरसता किसी भी 
मानव को स्वभाव से रुचिकर तथा अभीष्ट नहीं है । जो रुचिकर 
नहीं है उसका त्याग ओर जो अभीष्ट नहीं है उससे असंगता 
स्वतःहोजातोदहै। त्यागसे परम-शन्ति ओर असगता से 
चिन्मयता ओर नित्य-जीवन से अभिनच्नता होती है जो मानवमात्र 
को स्वभावसे प्रिय । 

प्रियता जिसमें जाग्रत होतो है उपे अपने से अभिन्न कर 
लेती है ओर जिसके प्रति होती है उपे रस प्रदान करती है इस 
हृष्टि से प्रेम ओर प्रेमास्पदमें करिपोप्रकारकी दुरी, भेदतथा 
भिन्नता नहीं द्वै । भिन्नता के रहते हृए प्रियता जाग्रत ही नहीं 
होती । अतः प्रियता अभिन्नतासेही साध्य है । वास्तविकता के 


 बोधमें भौ अभिन्नताहोहितु रै, कारण, कि सत्‌ से अभिन्न होने 
पर ही सत्‌ का बोध होता हं । असत्‌ से असंग होने पर असत्‌ की 
निवृत्ति होतो हं । असतु का तादात्म्य हो असत्‌ को जीवित रखता 
हे ओर सत्‌ को अभिन्नता ही सतु के बोध मेंहेतु ह । असत्‌ की 
असंगता ही सत्‌ को अभिन्नता मे परिणत होती हं । 

किसी प्रकार को दूरी रहने पर नित्य-योग कौ अभिग्यक्ति 
नहीं होती । दूरी रहते हृए तो संयोग तथा भोग ही सम्भव है । 
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यह सभी को विदित है किं संयोग वियोग में बदल जाता है ओर 
भोग का परिणाम रोग तथा शोकहीहै। भोग के परिणामका 
प्रभाव भोग-जनित सुख लोलुपता को नष्ट कर देता है जिसके 
नाश होते ही भोग को रुचि योग की लालसा में परिणत हो 
जाती है । योग की उत्कट लालसा दूरी तथा भेदको खा लेती 
- है । इस हृष्टि से नित्य-योग की अभिव्यक्ति भी अभिन्न से ही 
साध्य है । अतः योग, बोध ओर प्रेम की प्राक्नि भेद ओर भिन्नता 
के अन्तम ही निहित है । योग, बोध तथाप्रेमके रस मे भले 
ही भेद हो पर इन तोनों में स्वरूप की एकता है । ` इस हृष्टि से 
किसी भी एक की प्रापनिमे तीनों ही की प्राप्ति होती है । परन्तु योग 
का अभिमान रहते हृए बोध नहीं होता ओर बोध का अभिमान 
रहते हृए प्रेम नहीं होता, अर्थात्‌ व्यक्तिगत सुख के लिए 
सम्पादित योग तथा वोध अगाध, ` अनन्त, नित-नव-श्रियता को 
जाग्रत नहीं होने देते । परन्तु जिसकी अहैतुकी कृषा से योग, 
बोध प्राप्न करने की सामथ्यं मिली वह अपनी: कृपा.से आप 
मोहित हो, योग, बोध के अभिमान को नष्ट कर, अपनी अगाघ, 
अनन्त, नित-नव प्रियता से अभिन्न कर देता है । भिन्नता के 
रहते हृए जो प्रियता है वह वास्तव में प्रियतां नहीं है; कारणः 
कि उस प्रियता में अपने अस्तित्व को बनाये रखने का प्रलोभन 
रहता है । प्रियतां के आरम्भमें भले ही भिन्नता प्रतीतं हो 
किन्तु ज्यो-ज्यों प्रियता सबल तथा स्थायी होती जाती है व्योमो 
भिन्नता स्वतः भिटती जाती है । अिन्तता भिटने पर त्रियतीा 
उत्तरोत्तर गाढ हौ होती रहती है, अर्धात्‌ अनन्त की प्रियता भी 
अनन्तदहीरै। 1 त 
मोग मे शान्त, बोध मे अखण्ड ओर प्रियता मे अनन्त रस 
है । शान्त ओर अखण्ड रस के आधित अहम्‌-भाव रूपी अणु 
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जीवित रहता दहै । इसी कारणन तो मानव को शान्ति में 
रमण करना हं गौर न स्वाधीनतामें ही सन्तुष्ट रहना है, किन्तु 
शान्ति तथा स्वाधीनता को प्राप्त अवश्य करना है। शान्तिकी 
अभिव्यक्ति निर्ममता तथा निष्कामतामें निहित ह ओर असंगता 
से अखण्ड रस को अभिव्यक्ति होती हं । किन्तु जब असंगता 
अभिन्नता में परिणतः हो जाती हे तव एकमात्र अगाध-प्रियता 
हो रह जाती ह । अनन्त को प्रियता अनन्त के लिए रस-रूप है । 
भिन्नता के रहते हए प्रीति अपने लिए रस-रूप हे । भिन्नता का 
अन्त होने पर प्रियता प्रीतम के लिए रस-रूप्‌ है इस टृष्टिसे 
मानव सभी के लिए उपयोगी सिद्ध होता हे। यह मानव की 
महिमा उन्हीं को देन है । अतः अपने मे अपना कुछ न होने पर 
भी मानव सभी के लिए उपयोगी सिद्ध होता है । पर यह रहस्य 
तभौ स्पष्ट होता है जब मानव निज-ज्ञान का आदर करते हृए 
ममता, कामना तथा तादात्म्य से रहित हो जाय अथवा यों 
कहो किं कत्तंन्यपरायणता, अस ङ्गृता एवं आत्मीयता से युक्त 
हो जाय । ऊ 





कत्तेव्यपरायणता जगत्‌ के लिए, असङ्गता अपने लिए ओर 
आत्मीयता अनन्त के लिए उपयोगी सिद्ध होती है । कत्तं व्य- 
परायणता, असङ्गता ओर आत्मीयता साधन है । साधन की 
अरभिष्यक्ति तभौ होती है, जब मानव प्राप्न प्रकाश में 
| अपने जाने हुए असतु का त्याग करे । असत्‌ के त्याग में 
| असतु का ज्ञान ही हेतु है । भूल-जनित वेदना से 

| जिज्ञासा जाग्रत होतो है । जिज्ञासा कौ जाग्रति असत्‌ को कामना 
॥ कोनाशकरतीदहै। कामनाओं का अन्त होते ही असत्‌ से 
| अस ङ्गता प्राप्न होती है, जो असत्‌ केज्ञानमेंदहेतु है। असत्‌ की 


| जाने हुए के प्रभाव में ही कत्तंव्यपरायणता निहित है । 
| 
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मानव-जीवन की समस्या, मानव-दशन का महत्व > 


निवृत्ति ओर सत्‌ की प्राप्ति युगपत्‌ है । इस दृष्टि से सन्देह-जनित 
वेदनामें ही जिज्ञासा की जाग्रति तथा पूति निहित है । सन्देह- 
रहित हए बिना, चैन से रहना भूल है । सन्देह की निवृत्ति 
वतमान की वस्तु है; कारण, किं विचार से साध्य है। जिसकी 
प्रा्नि कमं-सपिक्ष होती है उसके लिए भविष्य की आशा हो 
सक्ती है, किन्तु जिसकी उपलब्धि विचारसाध्य है उसके लिए 
भविष्य कौ आशा करना भूल है । इस दृष्टि से मानव-द्शन मानव 


के सवतोमुखो विकास में समर्थंहै। अपने दशन का अनादर 


करना अपने ही द्वारा अपना विनाश करना है । अपने द्शंन के 
भादरमेंही जीवनदहै। इसदहृष्टिसे दशन बड़ेही महत्व की 
वस्तु है। 
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असत्‌ की अनुभूति-जनित वेदना सत्‌ की जिज्ञासा जाग्रत 
करती है । ज्यो-ज्यो जिज्ञासा सबल तथा स्थायी होती जाती टै 
त्यो -त्यौ असत्‌ का आकषंण मिंटतां जाती है । ज्यी-ज्यो असत्‌ 
का आकषण मिटता जाता है त्यो-त्यो सत्‌ कौ खोज को अभिरुचिं 
बढती जाती है । इस दृष्टि से असत्‌ कौ अनुभूति बडे ही महत्व 
की वस्तुहै। असत्‌ को असतु जानलेने पर भी असतु का 
तादात्म्य उस समय तक जीवित रहता है, जब तक मानव सत्‌ 
कीखोजको जीवन का सर्वो प्रथम प्रष्न नहीं बना लेता। 
सतुकोखोज वतमानं को वस्तु है। उसके लिए किसी अभ्यासं 
विशेष को अपेक्षा नहीं है, अपितु असत्‌ से असंगहोना ही सत्‌ 
कीखोज को सजीव बनाना है। असत्‌ से असंगहोने के लिए 
असत्‌ का ज्ञान ही एकमात्र उपाय है । असत्‌ काज्ञान प्रप्त 
प्रकाशसेहीसाध्यदहै। पर उस प्रकाशका आदर करने के 
लिए इन्द्रिय-दष्टि तथा बुद्धि-दष्टि के सम्बन्ध में यथेष्ट विचार 
करना होगा । प्रत्येक दृष्टि किसीन किसी प्रकाशके आश्रित 
रहती है । हृष्टि प्रकाशनहीदहै। जो प्रकाश नहीं है उसका 
उपयोग कर सकते हैँ किन्तु उसके प्रभाव से प्रभावित नहीं होना 
है । इन्द्रिय-हृष्टि का समुचित उपयोग करने पर भो मानव को 
उसके प्रभाव्र से मुक्त होना है। इन्द्रिय-हष्टिका प्रभाव असतु से 
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तादात्म्य करदेतादहै। इसं कारण उसके प्रभाव कां अन्त करना 
अनिवायं है । इन्द्रिय-हष्टि का उपयोग करते हृए भी सत्य कै 
जिज्ञासु को इन्द्रिय-टृ्टि के प्रभाव से रहित होना है। वह तभी 
सम्भव होगा जब मानव आदर पूवैकं निज विवेकके प्रकाश से 
प्रकाशित बुद्धि-हष्टि के प्रभाव को अपनाये । ुद्धि-हष्टि का प्रभावं 
ज्यो-ज्यो सबल तथा स्थायी होता जाता है त्यो-त्यों इन्द्रिय-ष्टि 
का प्रभाव स्वतः मिटता जाता है। इद्द्रिय-टष्टिका प्रभाव सर्वाश 
मे मिट जाने पर बृद्धि-हृष्टि स्वतः सम हो जाती है। फिर 
जिज्ञासा पूति को सामथ्यं अपने आप जातीहै। इपर कारण 
सत्य क खोज करने के लिये प्रत्येक मानव सर्वदा स्वाधीन तथा 
समथंहै। ्‌ 


असतु केज्ञान में हौ असत्‌ कौ निवृत्ति तथा सतु की भराति 
निहित है, पर यह रहुस्यवेहो मानव जान पाते है जिन्होने 
असत्‌ का अनुभव कर असत्‌ से असंगता प्राप्त कीहै। सत्‌ 
को जिज्ञासा असत्‌ से असङ्घ होने को समर्यं प्रदान करती 
है । इस हृष्टि से असत्‌ की असंगता हौ सत्‌ से अभिन्न करने में 
हेतु है । 


असत्‌ में असतु से असंग होने का प्रश्न ही नहीं उत्पन्न होता 
ओर सत्‌ में सत्‌ से अभिन्न होने की मांग नहीं होती । असत्‌ से 
असङ्ग ओर सत्‌ से अभिन्नहोनेकी्मांगन तो असत्‌ में है ओर 
न सत्‌ मे, अपितु जिसने असत्‌ से तादात्म्य स्वीकार किया 
उसौ में असत से असङ्ख ओर सत्‌ से अभिन्नहोनेकी मांगहै। 
जिसमें यह माँग है वह स्वयं न असत्‌ है ओौरन सतु; कारण, 
कि असत्‌ मे असतु की ममता ओर सत्‌ में सत्‌ की जिज्ञासा नहीं 
होती । जिसमें असत्‌ को ममता ओर सत्‌ की जिज्ञासा है वह 
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भसत्‌ ओर सत्‌ दोनों से ही विलक्षणदै ओर वही मानव है। 
इस हृष्टि से मानव स्वयं न जड़ तत्व है ओर न चेतन, पर वहं 


अपने को जिससे मिला लेताहै उसी के स्वभाव को अपनेमें 
आरोपित कर लेता है । असत्‌ से तद्रप होने पर भी सतु की 


जिज्ञासा नाण नहीं होती । इससे यह निविवाद सिद्ध हो जाता 


है कि मानवको असत्‌ से जातोय एकता नहीं है । जिससे जातीय 
एकता नहीं है उपसे असंग होना सहज तथा स्वाभाविक है । 
इस हष्टि से असत्‌ से असङ्धन होने के समान ओौर कोई भारी 


भूल नहीं है । असतु से जातीय एकता नहीं है, यह मानवमात्र 
का अपना अनुभव है । अपने अनुभव का आदर न करना अपने 
विनाश का मूल है । निज अनुभव का आदर करते ही निर्ममता 
तथा निष्कामता स्वतः आ जायगी ओर फिर निविकारता तथा 
परम-शान्ति के साम्राज्य में स्वतः प्रवेश होगा जो सवंतोमुखी 


विकास का मूल है। 


प्रतीति की ममता ओर उसका तादात्म्य असत्‌ का आकर्षण 


-उत्पन्न करता है ओर असत्‌ के आकषेण से ही भिन्न-भिन्न 


प्रकार को प्रवृत्तियों का जन्म होताहै। यद्यपि प्रवृत्तियों के 
परिणाम मे असमर्थता ओर अभाव के अतिरिक्त किसी भी मानव 
को कुछ नहीं प्राप्त होता परन्तु मानव अपने इस अनुभव का 
आदर नहीं करता । इतना ही नहीं प्रत्येक प्रवृत्ति प्राकृतिक 


नियमानुसार स्वतः निवृत्ति मे विलीन होती है किन्तु प्रवृत्ति 


जनित-आसक्ति निषत्त में प्रवृत्ति की रुचि उत्पन्न कर देती है । 
अनेक बार असमर्थता एवं अभाव से पीडित होने. पर भी मानव 
सहज निदृत्ति को सुरक्षित रखने का अथक प्रयास नहीं करता । 
उसका परिणाम यह होता हे किं प्रवृत्ति काल में भी पराधीनता 
ओर असमथेता काल मेंभी पराधीनता से पीडित होता दै। 


न ररर वि 1 र 1 "ग्भ्य 
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पराधीनता कौ पीड़ा जब असह्य होने लगती टै तब प्रवृत्ति को 
रुचि नाश हो जाती है । जिसके नाश होते ही अपने आपं आने 
वाली निवृत्ति सुरक्षित होने लगती है । ज्यो-ज्यो निवृत्ति स्थायी 
होने लगती है व्यो-त्यों स्वाधीनता कीओर अग्रसर होने की 
सामथ्ये को अभिव्यक्ति होती है । जिस प्रकार असत्‌ के आकषेण 
से अनेकं प्रवृत्तियां पोषित होती हैँ उसी प्रकार निवृत्ति मेँ सत्य 
को जिनज्ञासासे प्रेरित होकर मानवकी प्रगति स्वाधीनतां कै 
साम्रज्यमेंहोतीदहै। इस हृष्टिसे निवृत्ति के सुरक्षित होने 
मात्रसेहौ असत्‌ की असङ्खताभौर सत्‌ की प्राप्ति होती है। 
आवश्यकं संकल्पो को पूति में हो प्रवृत्ति का उपयोग है । संकल्प- 
पति मात्र से किषो को स्वाधोनता नहीं मिलती । इस कारण 
संकल्प-पृति ओर अपति दोनों हौ परिस्थितियों का उपयोग 
एकमात्र संकल्प-निवृत्ति मेहीदहै। इस मंगलमय विधान कां 
आदर करने पर सुखी ओर दुखी दोनों हौ बड़ी हौ सुगमतापूरवंक 
जाने हुए असतु से अंग हो सकते हैँ । असत्‌ को अनुभूत्ति के 
अआदरमेंही अ्तुसे असंग ओर सत्‌ से अभिन्न होने की 
सामथ्ये निहित है । असत्‌ की अनुभूति असतु से तादात्म्य नही 
रहने देती अपितु सतु की उत्कट जिज्ञासा जाग्रत करती है। 
अस्तत का तादात्म्य एकमात्र असतु को अनुभूति न होनेमें 
ही दे। | 

असतु से तादात्म्य होने पर भी बीजरूप से सत्‌ की जिज्ञासा 
मानवमाच्र में विद्यमान रहती है । यदि एेसा न होता तो असतु 
कौ अनुभूति का प्रश्न हौ उत्पन्न न होता ओर असतु कौ अनुभूति 
बिना हुए सत्‌ को खोज ही उत्पन्न न होती । इस कारण बीज 
रूप से विद्यमान सत्‌ को जिज्ञासा को जाग्रत करना अनिवार्य | 
है । पर वह तभो सम्भव होगा जब मानव अधनी वास्तविक ॑ 
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मांगसेनिराशन दहो अपितु उसकी वास्तविक माँग की पूत्तिकी 
उत्कण्ठा उत्तरोत्तर बढ़ती रहै, यही सुगम उपाय है असत्‌ की 
अनुभूति तथा असतु से असंग होने का । असतु की अनुभूति जिसे 
होती है वही सतु का जिज्ञासु है। सतु के जिज्ञासु मे असत्‌ का 
आकषेण शेष नहीं रहता, परन्तु जब तक सतु कौ जिज्ञासा 
सर्वाशमे जाग्रत नहो होती तब तक अंशरूपसे असत्‌ का 
आकषण ओर सत्‌ को जिज्ञासा दोनोंही, किसीषएक मेही 
विद्यमान रहते ह । बस, यहो मानव का अस्तित्व है । असतु के 
आकषेण का नाश करने का दायित्व मानवपरदहै। मंगलमय 
विधानसे दापित्वकोपूराकरने को सामथ्यं प्रत्येक मानव को 
स्वतः प्राप्तरै। परन्तु जत्र मानव प्राप्त सामथ्यं का सदुपयोग 
नहीं करता तब अपने को दायित्व पूराकरनेमें असमथ पाता 
है । प्राकृतिक नियमानुसार दायित्व कोपूराकरने मेही मांग 
की पूति निहित है । 

दायित्व पूरा करने मे शिथिलता क्यों ? असावधानी क्यों ? 
इस सम्बन्ध मे विचार करने से यह स्पष्ट विदितहोतादहैकि 
जोर्मांग वतेमानमेपूरीहो सक्तौ है, उसके लिए भविष्य की 
आशा करते हं । उसका परिणाम यह्‌ होताहै किमाग शिथिलं 
हो जाती है । वास्तविक माँग की शिथिलता असत्‌ के आकषेण 
को पोषित करती रहती है । असतु का आकषेण जितना मधुर 
प्रतीत होता है, उतनी मधुरता असत्‌ की ओर गतिशील होने में 
नहीं है । प्रवृत्ति कौ रुचि जितनी आकर्षक है उतनी प्रवृत्ति 
नहीं । इतना ही नहीं, प्रवृत्ति का आरम्भ होते ही शनैः शनैः 
प्रवर्ति को मधुरता मिटती जाती है ओर मानव असमर्थतामें 
आबद्ध होता जाता है । असम्थंता तथा अभाव की असह्य वेदना 
असत्‌ के आकषेण का अन्त करने मेँसम्थ॑है। इसटष्टिसे 
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असह्य वेदना ही विकसकीभूमिहै। मानव अपने अनुभव का 
अनादर कर उस वेदना को तीव्र नहीं होने देता ओर प्रवत्ति- 
जनित सुख-लोलुपता से वास्तविक माँग कोशिथिल करता 
रहता हें । प्रवृतिति-जनित सुष-लोलुपता से देहाभिमान पृष्ट होता 
हे, जिसके होने से मानव असतु से तद्रपहो जाता है ओर सतु 
को जिज्ञासा शिथिलहोजातोहै। एेसो दशामें मानव दायित्व 
पूराकरनेमें अपने को असमथ मान वलेताहै। यह्‌ असमर्थता 
प्राकृतिक नहीं है, अपितु मानवको भरल से उत्पन्न हुई है। 
इसते यह स्पष्ट विदित होता है किदायित्व पूरा करने 
मे मानव अपनोभूनसे हो अपने को असमथं बनाता है 
ओर वास्तविक मांग को पति से निराश होने लगता 
दै । जिसमे निराश नहों होना चाहिये उससे निराश 
होने पर उन आशाओं का जन्म हो जाता है जिनसे 
निराश होना अ नवं है । अब विचार यह करना है कि किन- 
किन आशाओंसे निराश होना अनिवायं है? जो आशायें 
मानव को पराधोनता में अबद्ध करती हँ उनका त्याग अत्यन्त 
आवश्यक है । पर वह तभो सम्भव होगा जब वास्तविक मांग 
को उत्कट लालसा उत्तरोत्तर बढ़तो रहे । वास्तविक मांग वही 
है जिसको पूति स्वाधीनता पूर्वक हो सकती है । स्वाधोनताकी 
प्राप्ति भौ स्वाधोनता पूवेक ही होती है । यदि मानव उन सभी 
प्रवृत्तियों का अन्त करदे जो पराधोनता से सम्पादित होती हतो 
बड़ो हो सुगमतापूरवंक् उस उपाय की प्राप्ति हो जाती है जिससे 
मानव स्वाधोनतापूवक स्वाघीनता प्राप्त कर सकता है । 
स्वाधौनतापूवंक स्वाधीनता प्राप्तकरनेमें जो असमर्थता 
तथा पराधीनता भासित होती है वह्‌ वास्तव में असत्‌ के आक- 
षणकाही परिणाम है। असत्‌ का आकषंण असतु से तद्रूप 
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होने पर ही होता है। असत्‌ का तादात्म्य सत्‌ कौ उत्कट लालसा 
से ही मिट सकता है, जिसके मिटते ही असत्‌ का आकषण शेष 


` नहीं रहता । असत्‌ के आकषण का नाश ओर सतु में आत्मीयता 


युग-पत्‌ है । यह सभी को विदित है कि आत्मीयता प्रियता को 
जननौ है । सतु को प्रियता असतु को आसक्ति को खाकर मानव 
को सत्‌ से अभिन्न करती है। सतु असतु का प्रकाशक है, नाशक 


नहीं । सत्‌ को प्रियता हौ एकमात्र असत्‌ को नाशक है, जो सत्‌ ` 


की आत्मीयता से ही साध्य है । जिसमें असत्‌ का आकषण अंकित 
रहता टै उसी मे सत्‌ को प्रियता जाग्रत होती है जो असत्‌ के 
आकषण का विनाश कर मानवको सत्‌ से अभिन्न कर देती 
है। इस हृष्टि से सत्‌ से आत्मोयता स्वीकार करना अनिवायं 
हे । जिसका आकषण पराधीनता मे आबद्ध करताहै, वही 
वास्तव मे असत्‌ है; कारण, कि पराधोनता किसी भी मानव को 
स्वमाव से प्रिय नहीं है, किन्तु पराधीनता-जनित-सुख की प्रतीति 
सुख के प्रलोभन कौ पुष्टि कर मानवको सुखको दासतामें 
ओर दुःख के भय में आबद्ध कर देती है । यद्यपि सुख स्वभाव से 
प्रिय प्रतीत होता है परन्तु उसका स्थायी न रहना मानव में सुख 
को दासतासे रहित होनेकोप्रेरणादेतारहै। इस कारण परा- 
ध्ीनता-जनित-सुख का मानव-जोवन में कोई विशेष स्थान नहीं 
है । स्वाभाविक मांग स्वाधीनता-जनित अविचल, असीम रस 
कीरहै। इसर्माग की पूति एक-मात्र असतु से असङ्ध होने 
मेही निहित है जो असत्‌ को असत्‌ अनुभव करने से ही 
साध्यहे। 

कंसा अनुपम मंगलमय विधान ह कि पराधीनताजनित 
सुख लोलुपत। का नाश करने के लिए स्वभाव से ही पराधीनता- 
जनित-सुख चाहते हुए भी नहीं रहता । पराधीनता-जनित-सुख 


- "ननदन जिका दि क. क्क 
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की कामनाके कारण ही मानव मे पराधोनता मे जीवन-बुद्धि 
उत्पन्न होती है । बस; यही असत्‌ कासंगदहै। असतुके संगसे 
ही जीवन मे अनेकों दोष उत्पन्न होते है। किन्तु प्राकृतिक ` 
नियमानुसार दोष उत्पनन होने पर भी निरदोषिता की माग रहती 

है । निर्दोषता की मागमे ही निदोषिता का अस्तित्व सिद्ध हे। 
यदि उसका अस्तित्व न होता तो उसकीमगिहीन होती । पर 
इसका अथे यह नहीं है किं निर्दोषता को प्राप्न किये बिना ही उसके 
अस्तित्व को स्वीकार कर उसके गोत गाए । दोष-यृक्तं जीवन 
नहीं चाहिए" यह मानव की वास्तविक माग है। जिसे प्राप्न 
करना है उसका प्रलोभन भी कुछ अथं नहीं रखता । ओर 
जिसको नाशकरनारहै उसका प्रलोभन भी कुछ अथं नहीं 
रखता इस दष्ट से प्रलोभन-रहित होना अनिवायं है । प्रलोभन 
के आश्रयसेहौी वहु जोवित रहतादहै, जोन असतुहै रन 


सत्‌ । 


असत्‌ ओर सत्‌ से रहित वही है जिसका स्वतन्त्र अस्तित्व 
नहीं है । जिसका स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं होता बह असतु से 
मिलकर असतु ओर सत्‌ से मिलकर सतु जंसा प्रतीत होता है। 
यह प्रतीति ही असत्‌ ओर सतु के अस्तित्व को भासित कराती 
है । यद्यपि मानव को असत्‌ की निवृत्ति ओर सतुकी प्राप्न 
अभीष्ट है, परन्तु असत्‌ ओर सत्‌ का भास असतु को ममता ओर 
सत्‌ को जिज्ञासा को जीवित रखता है । सत्‌ असत्‌ का प्रकाश 
हे । असत्‌ सत्‌ के प्रकाशसे ही भासित है । असत्‌ की ममतासे 
सत्‌ कीरमांग शिथिल हो जाती है। उसका परिणाम यह होता 
है किजो वास्तव मे सवंकालमे नहीं है, उसका भी अस्तित्व , 
मानव में अंकित हो जाता है, जिपके होते ही मानव स्वाधीनता, 
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से विमूख हो पराधीनतामें ही जीवन मान लेताहै, जो वास्तव 
मे भूल है । | 


असत्‌ के अस्तित्व की स्वीकृति ही असत्‌ को जीवित रखती 


है। सत्‌ की तीव्र जिज्ञासा असत्‌ के अस्तित्व की स्वीकृति का 


नाश करनेमेसमथंहै। इसरटषश्टिसे सतु को जिज्ञासा बड़ेही 
महत्व की वस्तु है । असत्‌ की ममता के समान ओर कोई जडता 
नहीं है ओर सत्‌ की जिज्ञासा के तुल्य ओर कोई सजगता नहीं 
है । ज्यो-ज्यो सजगता सबल तथा स्थायी होती जाती है त्यों-त्यों 
जडता स्वतः मिटती जातीदहै। इस टष्टि से सजगता बडे ही 
महत्व की वस्तु है, जो एकमात्र सत्‌ को तोत्र जिज्ञासा सेही 
साध्य है। सतु को जिज्ञासा असत्‌ के तादात्म्य कोनष्टकर 
मानव को सतु से अभिन्न कर देतीहै, इस कारण असत्‌ की 
अनुभूति तथा सत्‌ की खोज मानवमात्र के लिए अनिवाये है। 
असत्‌ को अनुभूति के बिना सत्‌ को खोज उदित नहीं होती ओर 
सत्‌ को खोज बिना किये असत्‌ कौ निवृत्ति नहीं होती । असत्‌ 
को निवृत्ति ओर सतुकी प्राप्नि उसी प्रकार युग-पतहै, जिस 
प्रकार सूयं का उदथ, अन्धकार की निवृत्ति एवं प्रकाश की 
प्राप्ति । 


शरीर मे अहम्‌ तथा मम बुद्धि स्वीकार करना प्राप्त 
विवेक के विर्द्रहै। जो स्वोङृति विवेक.विरोधी है वह असत्‌ 
है । असतु को असतु जान लेने पर भी यदि उसका त्याग नहीं 
करिया जाय तो असतु के संग से अनेक विकार स्वतः उत्पन्न होते 
है । प्राकृतिक नियमानुसार विकार-युक्त जीवन किसीको भी 
अभीष्ट नहीं है । जिसकी मांग व्यक्ति तथा समाजको नहीं है 
उसका मानव-जीवन में कोई स्थान हीनहींहै। इसकारण 


{क 
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असत्‌ को अनुभूति का सदुपयोग एकमात्र असतुके त्याग मेही 
है । असतु का त्याग मानव अपने द्वारा कर सकता है; कारण, 
कि स्वीकृति का अस्वीकृति-पवेक अन्त करना प्रत्येक मानव के 
लिए सहज तथा स्वाभाविक है । अपनी स्वीकृति ही अपने को 
पराधोन बनाती है । असत्‌ में स्वयं पराधीन बनाने की सामथ्यं 
नहीं है । इससे यह स्पष्ट विदित होता है कि पराध, नता एकमात्र 
अपने मे अपनी असावधानी से ही उत्पन्न हुई है । पराधोन होने 
को वेदना मे स्वाधोनता की मांग स्वतः उदित्त होती है। परा- 
धोनता उपी समय तक जीवित है जब तकं मानव उसे स्वीकार 
करता हे। यद्यपि स्वभाव से पराधीनता प्रिय नहीं है परन्तु प्रमाद- 
वश मानव पराधीनतामें ही स्वाधीनता काञआरोपकरलेताहै। 
यह सभो को मान्यहोगा कि कामनाओं का उद्गम अविवेक 
सिद्ध है ओर कामना-पूति मे किसी-न-किसी रूप से पराधीनता 
मे ही आबद्ध होना होता है, किन्तु प्रमादवश मानव कामना-पूर्ति 
मे स्वाधीनता का आरोपकर लेतादहै। यह कैसी बिडम्बना है 
कि यद्यपि कामना-पूति मे घोर पराधीनता है, परन्तु वह 
स्वाधीनता जेसी भासित होती है। यह असत्‌ केसंगकाही 
परिणाम है । कामना-जपूति-काल में तो पराधीनता की अनुभूति 
पराधीनता के रूप मेही होती है पर कामना-पति-कालमें 
पराधीनता स्वाधीनता के रूपमे प्रतोत होने लगती है। जब 
पराधीनता पराधीनताके रूपमे प्रतीत होती दहै, तब उससे 
रहित होना बहुत ही सहज है, किन्तु जो पराधौनता स्वाधीनता 
केरूपमेप्रतीत होती है उसका अन्त करना दुष्कर हो जाता 
है) पर इसका अथं यह्‌ नहीं है कि पराधीनता पराधीनता नहीं 
है । कामना पूति-अपूति दोनों ही अवस्थाओं मे पराधीनता 
ज्योंकोत्यों विद्यमानदहै। पर यहु रहस्यवेही मानव जान 
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पाते हँ जिन्होने असत्‌ को अनुभूति होने पर सतु को खोजकौ 
है । असत्‌ को असत्‌ जानकर ही सन्तुष्ट हो जाना ओर सत्‌ कौ 
खोज न करना असत्‌ की अनुभूति का दुरुपयोग है । जस प्रकाश 
मे असत्‌ की अनुभूति होतो है, वह प्रकाश भले ही सत्‌ है ओर 
असत्‌ को प्रकाशित करता है, किन्तु सतु को खोज के बिना 
असत्‌ का नाञ्च नहीं होता । सत्‌ असत्‌ को प्रकाशित करता है । 
इस दृष्टि से असत्‌ को अनुभूति होते ही सत्‌ कोखोज के लिए 
अथक प्रयत्नशोल होना अनिवायंहै। सत्‌ को खोज-मात्र से 
असत्‌ का तादात्म्य नष्ट हो जाता है, जिसके होते ही असत्‌ से 
असंगता स्वतः हो जाती है । असत्‌ को असंगता मेही सत्‌ से 
अभिन्नता होती है। इस कारण प्रत्येक मानव को सावधानी 
पूर्वकं अपनी अनुभूति का' सतत्‌ सदुपयोग करते रहना 
अनिवाये है। 


सत्‌ की खोज तभी संभव है जब असत्‌ का संग असह्य हो 
जाय भौर सत्‌ की प्रियता सतत्‌ जाग्रत रहे । प्राकृतिकं नियमा- 
नुसार प्रियता समस्त आसक्तियों को नाश करने मे समं है। 
अतः सत्‌ की प्रियता मेही असतु की आसक्तियों कानाश 
निहित है । आसक्ति मानव को पराधीनता में आबद्ध करती है 
ओर त्रियता स्वाधीनता से अभिन्न करती है। इस हृष्टि से सत्‌ 
को प्रियता से असत्‌ की आसक्ति का शीघ्रातिशीघ्र अन्त करना 
अत्यन्त आवश्यक है । आसक्ति सदेव असत्‌मेही होतीहै ओर 
प्रियता सदैव उसीमें होतीरहै जो अविनाशी है, अर्थात्‌ जिससे 
देशकाल की दरी नहीं है, अपितु जो सर्वत्र ज्यों कार्यों सदव 
विद्यमान है । जो मौज्‌द, अर्थात्‌ नित्य प्राप्त है, वहहीसत्‌ है 
ओर उसी कोर्मांगहै। जिसकी प्रतीतिहो ओरप्राप्ि नहो 
बरही असत्‌ है । उसकी ममता, कामना तथा उससे तादात्म्य 
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असत्‌ का विवेचन 1] ॥ ५३ 


स्वीकार करना सत्‌ से विमुख हो असत्‌ कां सङ्घ करना है, 


जिसका मानव जीवन में कोई स्थान ही नहीं है) 
असत्‌ की निन्दा करना ओौर उसकी चर्चा करना, उससे 


सम्बन्ध जोड़ना है । ` असत्‌ के सम्बन्ध से ही समस्त दोषों की 
उत्पत्ति होती है । इस कारण असत्‌ को असत्‌ जानकर उससे 
विमूख होना है । असत्‌ की विमुखता स्वतः सत्‌ कासंग करा 
देती है । सतु के संग से सवंतोमूखी विकास स्वतः होता है । इस 
हृष्टि से असत्‌ की निन्दा नहीं करनी दहै, अपितु असत्‌ को असतु 
जानकर उससे विमुख होना है । असत्‌ से विमुख होने के लिए 
असत्‌ की कामनाका त्याग अनिवायंदहै, जो एकमात्र सत्‌ की 
प्रियतासे ही साध्य है । स्वाधीनता का पुजारी सत्‌ कौ प्रियता 
के विना किसी प्रकार भो रह नहीं सकता । सत्‌ की प्रियता उन्हीं 
प्राणियों को नहीं भाती जो पराधीनता में ही जीवन-बुद्धि स्वीकार 
करते ह । यद्यपि पराधीनता के समान ओौर कोई बन्धन नहीं है, 
परन्तु पराधोनता-जनित सुखलोलुपता पराधीनत्ता की पीडा को 
तीत्र नहीं होने देती । पराधीनता की पीड़ासे ही स्वाधीनता कौ 
मांग जाग्रत होती है। इस दृष्टि से पराधीनता कौ पीड़ा विकास 
क मूल है । पराधीनता को बनाये रखना भौर स्वाधीनता से 
निराश होना मानव-जीवन का ष्रोर अपमान है । मानव-दशेन को 
दृष्टि से पराधीनता का अन्त तथा स्वाधीनता की प्राप्ति ही 
मानव की वास्तविक मांग है । पराधीनता प्रत्येक प्राणी को 
जडता तथा अभाव मे अवद्धकरती है जो किसी भी मानवको 
कभी भी अभीष्ट नहीं है । यद्यपि सवंप्रथम अनुभूति पराधीनता की 
हो होती है, किन्तु बीज रूप से स्वाधीनता की मांग भ विद्यमान 
रहती है, पर यह रहस्य तभी स्पष्ट होता है जब पराधीनता- 
जनित-पीडा स्वाधीनता की उत्कट लालसा जाग्रत कर देती है । 








५७ | | मानव-दशंन 


स्वाधीनता से निराश होने के समान ओर कोई भारी भूल नहीं 
है । सवेतोमुखी विकास स्वाधीनता के साभ्राज्यमेही है। 
स्वाधीनता के बिनान तो सवं दुःखों की निवृत्ति ही होती है ओर 
न परिच्छिननताकाही नाश होता हं । इतना ही नहीं प्रीति की 
जाग्रति भी एकमात्र स्वाधीनतासे ही साध्यहै) इस हष्टिसे 
स्वाधीनता बडे ही महत्व की वस्तुह। स्वाधीनता की प्राप्नि 
किसी वस्तु, अवस्था, परिस्थिति आदि के आधित नहींहै ओरन 
किसी प्रकारकेश्रमसेही साध्यहं। इसी कारण मानव-मात्र 
स्वाधीनता प्राप्त करने मे सवेदा स्वाधीन ह । अतः स्वाधीनता 
को तीव्र लालसा जाग्रत करना अनिवायं है) इतना ही नहीं 
स्वाधीनता को मांग स्वाधीनता से अभिन्न करनेमे समथंहै। 
कितने आश्चयं कौ बात हे कि जिसकी उपलन्धि मांग-मात्र से 
ही सम्भव हे, उससे मानव निराश हो जाताहै, पराधीनतामें 
आबद्ध रहता हे ओर अपने ही द्वारा अपना सर्वनाश कर बेठता 
हे । स्वाधीनता की मग असत्‌ की ममता तथा कामना एवं 
तादात्म्य का अन्त करने में समथं हं । स्वाधीनता की मांग असत्‌ 
की अनुभूति, सतु कौ खोज तथा सतु की प्राप्निमेंहेतु हे। 

अचाह्‌, अप्रयत्न ओर अभिन्न आदि दिव्य गुण स्वाधीनता के 
पुजारी में स्वतः अभिव्यक्त होते हैँ । पर यह रहस्य वे ही मानव 
जान पाते हैँ जिन्होंने सहज भाव से अपनी वास्तविक र्मांग का 
अनुभव किया हे । वास्तविक मांग प्रत्येक मानव में विद्यमान हे । 
असत्‌ के तादात्म्य से उत्पन्न हुई कामनाओं से वास्तविक मांग 
ढक जाती हे, मिटती नहीं । पराधीनता-जनित पीडा कामनाओं 
का अन्त कर वास्तविक र्माँग को जाग्रत कर देती हे, जो विकास 
कामृलदहे। 


=, ॥ के > = ॥ 
१ 


1 ¢ 








भर का विवेचन 


तैः का भास तथा "यहः की प्रतीति मानव-मात्र को 
स्वभाव से होती है, पर उसका अथे यह नहीं है कि भास-मात्र 
सेही शैः की वास्तविकता का परिचय होताहै। भे काभास 
होने पर भी भै'क्याहै ? यह प्रश्न स्वतः उत्सन्न होता हैः 
अपने सम्बन्ध में दूसरों के द्वारा जो कु सुना है, वह मे क 
वास्तविकता का परिचय नहीं है । एेसी दशामें अपने सम्बन्ध 
मे अपना क्या निर्णय है, इसका स्पष्टीकरण करना अनिवायं 
है । जाग्रत, स्वप्न, सुषुप्ति तीनों ही अवस्था ओंमेर्मै का भास 
है । इससे यह स्पष्ट विदित होता है कि वै" कोईटेसी बस्तु है 
जो अवस्थाओं से विलक्षण है । अचस्थाओं की प्रतीति है ओर 
तैः का भास है । अवस्थाओं से तादात्म्य रखते हृए मै का 
लोध सम्भव नहीं है । अवस्थाओं से असङ्ग होने पर हीनैःका 
वास्तविक परिचय सम्भव है । जाग्रत ओर स्वप्न के सम्बन्ध स 
मानव अपने को सुखी ओर दृखी अनुभव करता है । इससे यह्‌ 
विदित होता है किं सुख-दुःख का भोग हश्य के सम्बन्ध से सिद्ध 
होता है । सुषत्नि में सुखदुःख का भास नहीं है । टुससे यह 
मानना ही पडता है कि प्रतीति अर्थात्‌ हृष्य से असंग होने पर 
ही मै .की वास्तविकता का अनुभव हो सकता है, अर्थात्‌ जब 
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तक जाग्रत में सुषुप्निवत्‌ नहो जायं, तब तक भै" के सम्बन्ध 
मे कुछ भी अनुभव सम्भव नहीं है । जाग्रत में सुषुप्षिवत्‌ होने के 
लिए क्रियाशीलता तथा चिन्तन से रहित होना अनिवायं है) 
वह तभो सम्भव होगा जव जिज्ञासा-पृति के लिए वतमान 


ेसा करने से आवश्यक सङ्कल्पो की पति ओर अनावश्यक 
संकल्पो का त्याग करने की सामथ्यं आ जायगी । आवश्यक 
संकल्प कौ पूति विद्यमान राग की निवृत्ति में हेतु है ओर संकल्प- 
पूति के सुख का भोग न करने पर नवीन राग की उत्पत्ति नहीं 
होती । विद्यमान राग की निवृत्तिहो जाय ओर नवीन राग 
उत्पन्न न हो, तब मानव राग-रहित होकर जाग्रत मे ही सुषि 
का अनुभव कर सकता ह। जाग्रत-सुषुप्नि मे जडता का दोष 
नहीं रहता ओर सुषुप्ति के समान हश्य से सम्बन्ध टूट जाता हे । 
जाग्रत मे जब हश्य से सम्बन्ध नहीं रहता तब स्वतः, मैः क्या 
है, यह प्रशन हल हो जाता ह । भँ" का वर्णन किसी करण अर्थात्‌ 
इन्द्रिय, मन, बुद्धि आदि केद्वारा सम्भव नहींहे; कारण, कि 
रह सवतो दृश्यही हैँ । दृश्य के सहयोग से उसका वणेन नहीं 
हो सकता जिसको टण्य की प्रतीति ह । हश्य से सम्बन्ध-विच्छेद 
होने पर ही अपने दारा अपना परिचय होता है । बस, यही मैः 
|| क्या हं ? इस प्रशन को हल करने का उपाय हे । 

| यह करके जिसको सम्बोधन करते हैँ उसे मै नहीं कह 
सक्ते । इस दशि से कोई भी हश्य भै नहींहै। "वहु करके 
जिसमे आस्था करते हैँ उसे भी चै कहना भूल हैँ । 'यह' ओर 
|| ओर "वहु" से विलक्षण यै" हो सकता है--यह भी अनुमान मात्र 
| है, अनुभव नहीं । अब विचार यह करनारहै कि यट' की ममता 
| तथा उसकी जिज्ञासा क्या "यह" मे हो सकती है ? कदापि नहीं । 








केत्तेव्यकमं विधिवत, फलासक्ति रहित प्रा कर दिया जाय) 


क स भिभन्णि 3 का 4 
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यह की ममता तथा यह" की जिज्ञासा जिसमें है, क्या उसे 
वह कह सक्ते हैँ ? नहीं । इस दृष्टि से "यह्‌ ओर "वह" से 
रहित ै' होना चाहिये । पर अब भी स्पष्ट बोध नहीं हआ कि 
भे क्याहै? आस्थाओौर बोधमेंभेददहै। आस्थामें बोधका 
आरोप करना ज्ञान नहीं है ओर बोध मे आस्था करना आस्था 
नहीं है । आस्था उसमें होती है जिसका बोध नहीं है । अर्थात्‌ 
सुने हए मे आस्था होती है जाने हुये मे नहीं । जाने हृएमेनतो 
अस्थाही होती है ओर न सन्देह ही । सन्देह देवे हए में होता 
है, बोध जने हृए का होता है ओर आस्था सुने हृए मे होती है । 
म देखा हुआ नहीं है ओौर न जाना हुआ है । अतः वै" के प्रति 
सन्देह भी नहीं होता ओर उसका बोध भी नहीं। भैः किसी 
न्यकेद्वारासूना भी नहीं है। उसका तोभासदहै। इस 
हृष्टि से किसी आस्था के आधार पर मैँ' कानिर्णेयदेना््मै'का 
वास्तविक परिचय नहीं है ओर प्रतीति काआश्रय लेकर रैः 
का विवेचन करनार्भे'कावबोधनहींहै। न्मै'केहीद्रारा रै 
को खोज करना र्मे" के परिचयमेंहेतु है। 
प्रतीत होने वाला यह' ओौर सुना हृ "वह" इन दोनों का 
सम्बन्ध किसमें है ? जिसमे है क्या उसे शैः नहीं कह सकते ? 
परन्तु एेसा कहनेसे भीतो भै' के कायं का परिचयहोता है, 
स्वरूप का नहीं । कायं कर्ताका विशेषणभलेहीहो, षर 
स्वरूप नहीं है । यह' कौ प्रतीति मे यह! काराग हेतु है ओौर 
"वह कौ आस्था मे वह्‌! कोमांगहेतु है । राग-रहित' होने पर 
'यह' से असंगता स्वतः होती है, जिसके होते ही वहु से 
अभिन्नता भौ होतो है। जिसने रागपूवेक 'यह' से तादात्म्य 
स्वीकार किया था उसीने असंगतापूर्वंक "वह से अभिन्नता 
प्राप्त को । यह्‌ को आसक्ति ओर 'वह्‌' की अनुरक्त किसी एक 
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आसक्ति रहते हुए अनुरक्ति जाग्रत नहीं होती भौर अनुरक्त 
जाग्रत होने पर आसक्ति नहीं रहती । आसक्ति के रहते हए 
अनुरक्तिकोर्मांग भलेही रहै पर अनुरक्ति जाग्रत नहीं होती । 
अनुरक्ति जाग्रत होने पर आसक्तिकालेश भी नहीं रहता, 
अर्थात्‌ आसक्ति के अभावमेंही अनुरक्तिकी जाग्रत्तिदहै। क्या 
अनुरक्ति आसक्ति के समान नाशवान है ? क्या अनुरक्तिमे भी 
आसक्ति के समान पराधीनता, जडता तथा अभावहै ? कदापि 
नहीं । अनुरक्ति अविनाशी है ओर जडता, पराधीनता, अभाव 
से रहित है । आसक्ति का परिणाम किसी भी मानव को अभीष्ट 
नहीं है । इस कारण आसक्ति के नाश का प्रण्न मानव-मात्र नें 

| है । आसक्ति कां मूल हश्य के अस्तित्व को स्वीकार कर उसमें 

| सत्यता तथा सुन्दरता काञआरोप करनादहै। दृश्य में सत्यता 
| तथा सुन्दरता का आरोप करना अविचार-सिद्धहै। विचारका 
| उदयहोतेही हश्य में सत्यता तथ्रा सुन्दरता शेष नहीं रहती 





भौर फिर आसक्ति विरक्तिके रूपमे परिणत हो जाती है । 


| आसक्ति दृश्य की रुचि को जीवित रखती है ओर विरक्ति 
| | हश्य से अरुचि उत्पन्न करती है । अरुचि रुचि को खाकर स्वतः 
॥ अनुरक्ति से अभिन्न कर देती है। रुचि ओर अरुचि द्रन्दरात्मक 
| स्थितिहै। जिस प्रकार अग्नि काष्ठ को भस्मी-भूत कर स्वतः 
। | शान्त हो जातीहै, उसी प्रकार विरक्ति आसक्ति का अत्यन्त 
| अभाव कर स्वयं अनुरव्ति से अभिन्न हो जाती है । अनुरवित 
दन्द्रात्मक नहीं है । इन्द्रात्मक स्थिति ही सीमित अहम्‌ भाव को 
जीवित रखती है जिसके रहते हृए यह समस्या हल नहीं होती 
कि भै" क्याहै ? अनुरक्तिके प्रादुर्भाव में ही द्रन्रात्मक स्थिति 


१ 





तो आसक्ति की तो निवृत्ति होती है ओर अनुरक्तिकी जाग्रति । 





| 
| 
| 
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कानाश है, जिसके होतेही भः क्या है, यह्‌ प्रशन स्वतः हलो 
जाता है । यह से परे भै" है, “यह' मै का परिचय नहीं है। 
मे" के प्रति इतना मोह हो गया है कि उसको अस्वीकार करना 
बड़ा ही भय उत्पन्न करता है । इस भय से बचने के लिए मानव 
यह स्वीकार करलेताहै किम शरीर आदि हश्य से अतीत हूं। 
किसी को वास्तविकता का बोध तभी सम्भव होगा जब उसके 
प्रति राग तथ। द्वेष लेश-मत्र भी नहो । भ्ैकेन होने की बात 
सुनकर जो भय उत्पन्न होतादहै, यह रमै कारागहै ओर इस 
प्रशन कोहल क्यिबिनाचेनसे रहनार्मै' के प्रतिद्धष है। 
राग ओौरद्रष दोनों ही सम्बन्ध पुष्ट करते ह । प्म्बन्ध के रहते 
हुए बोध सम्भव नहीं है । कारण, किं सम्बन्ध स्वयं अस्तित्व के 
रूप मे भासित होने लगता है । इमी कारण "यह" के सम्बन्धसे 
मै" यह' जेसा प्रतीत होताहै ओर भै" अपनेमे यह की 
आसक्ति अनुभव करता है ओर "वह" से सम्बन्ध स्वीकार करने 
पर मै, 'वह' जसा तथा 'वह' की अनुरक्ति अनभव करताहै। 
ध्यह्‌' भौर वहु" दोनो मे यदि एकता स्वीकार की जाय तोदो 
स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं हो सकते । "यह के अस्तित्व को स्वीकार 
कर लिया जाय, तो स्वीकृति के कारण "यह' कौ प्रतीति भले ही 
हो, पर उसकी प्राप्ति नहीं होती । जिसकी प्राप्ति नहीं होती 
उसका न तो स्वतन्त्र अस्तित्वहीहोतादहै ओर न वह अपनेको 
अपने आप प्रकाशितही करताहै। इस दृष्टि से यह" के अस्तित्व 
को स्वीकार करना "यह्‌ को आसक्ति के अतिरिक्त भौर कुछ 
नहीं है । आसक्ति जीवन नहीं है, अपितु पराधीनता, जडता तथा 
अभाव की जननीदहै, जो किसी भी मानवको अभीष्टनहीं है 
अतः "यह' की सत्ता स्वीकार करना भूल के अतिरिक्त ओर कूठ 


नहीं हे । 








६० | [ मानव-दर्शन 


यदि आस्था के आधार पर बह" की सत्ता स्वीकार करली 
जाय तो "यह्‌" की आसक्ति का अन्त होते ही 'वह' की अनुरक्ति 
स्वतः जाग्रत होती है। आसक्ति ओर अनुरक्तिमे एक बडा 
भेद यह है कि आसक्रित पराधीनता-जनित सुब-लोलुपता को 
जन्म देती है ओर अनुरक्ति जिसके प्रति होती है, उसके लिए 
रस-रूप होती है । इस दष्ट से अनुरक्त का बडा ही महत्व है। 
असक्त का अत्यन्त अभावं बिना हए अनुरक्तिके साम्राज्यमें 
प्रवेश ही नहीं होता । इस कारणं आसक्ति कासर्वाश मेनाश 
करना अनिवायं है, जो एकमात्र विरक्रित से ही साध्यहं। विरवित 
णा नहीं हे, अपितु पराधीनता का अन्त करने मेँ साधनरूप 
हे । इस हृष्टि से विरक्ति पूवक ही अनुरक्ति प्राप्न होती है। 
आसत्ति, विरक्ति ओर अनुरविति, इनसे जिसका सम्बन्ध हं वह्‌ 
यह ओर "वह' से रहित है । संकेत भाषा में आसक्ति, विरक्ति 
मोर अनुरक्ति वैका कार्यं है नँ नहीं; कारण, कि आसक्ति 
ओर विरक्ति दोनों ही अनुरक्ति से अभिन्न होती हैँ । अनुरक्त 
ने उससे भिन्न का अनुभव ही नहीं क्रिया जिसकी वह अनुर वितत 
हे । अतः मै" अनुरक्त से अभिन्न हो, अनन्त को रस प्रदान 
करने में समर्थ है। जिस प्रकार शनै आसक्ति से युक्त होकर 
पराधीनता, अभाव आदि मे आबद्ध होता है उसी प्रकार भैः 
विरक्ति से अभिन्न होकर अपने ही मे सन्तुष्ट होताहै ओर 
अनुरक्ति से अभिन्न होने पर भै" अनन्त को रस प्रदान करता 
हे। इस हृष्टि से “मै के सम्बन्ध में जितना कहा जाय कमदहै, जो 
कुछ नहीं होकर 'सब कुष्ठ" है ओर सव कुछ' होकर “कुछ नहीं 
है । यही मै" कौ विलक्षणता है । 

यह नियमदहैकरिजो, कुछ नहीं होता, अर्थात्‌ जिसमे किसी 
भ्रकारको सीमा, नाप-तौल नहीं है, वह सभी से अभिन्न हो 
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सकताटहै ओर उसमे सभीकी स्थापनाहो सकतीदहै। इसी 
कारण अहम्‌ मे शरीर-भाव, जीव-भाव, ब्रह्य-भाव आदिकी 
स्थापना हो सकती है, क्योकि यदि भमै कोई एेसा पदाथं होता, 
जिसका विवेचन बुद्धि आदिके द्वारा सम्भव होता, तो उसमें 
किसी ओौर की स्थापना सम्भवन होती, किन्तु अहमुमे ही 
जग्रत्‌ का बीज, तत्त्व की जिज्ञासा ओर अनन्त की प्रियता 
विद्यमान है। ममता, कामना एवं तादात्म्य का अन्त होने पर 
अहम्‌ मे जगत्‌ का बीज शेष नहीं रहता, अर्थात्‌ अहम्‌ का हश्य 
से सम्बन्ध नहीं रहता । इतना हौ नहीं हश्य अहम्‌ मे विलीन 
हो जाता है ओर फिर तत्त्व-जिज्नासा कौ पूति तथा प्रीतिकी 
जाग्रति स्वतः हो जाती है। प्रीति दूरी तथा भेदको शेष नहीं 
रहने देती । दूरीकेनाशमे हौयोगकीओौरभेदके नाशमें 
ही बोध की अभिव्यक्ति निहित है।इसदृषश्टिसे योग, बोध ओर 
प्रेम अहम्‌ के ही रूपान्तर है, अर्थात्‌ अहम्‌ योग, बोध ओर प्रेम 
से अभिन्न हो जाता है । अहम्‌ का कोई स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं 
है, अपितु ममता, जिज्ञासा एवं आस्था की स्वीकृति जिसमें 
भासित होती है वही अहम्‌ है। ममता का नाश, जिज्ञासा की 
पूति ओर अस्था में आत्मीयता होने पर एक-मात्र प्रेम-तत्व ही 
शेष रहता ह । प्रीति मे अस्तित्व उसीकारहै जिसकी वह्‌ प्रीति 
है, प्रीति सतत्‌ गतिशील तत्त्व है; यह्‌" की ओर गति होने पर 
आसक्तिके रूपमे भासती है, 'यह' से विमूख होने पर धिरक्ति 
तथा वह्‌ को ओर गतिशौल होने पर अनुरक्ति होतीदहै। यदि 
प्रतोति का स्वतन्त्र अस्तित्व होतातो आसक्ति विरक्ति में 
परिणत न होती ओर यदि कोई स्वतन्त्र सत्तान होती तो 
विरक्ति अनुरक्तिमें परिणतन होती, पर मानव-दशेन से यह 
स्पष्ट विदित होतादै कि आस।क्तं विरक्तिमें ओर विरक्ति 
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अनुरक्तिमें परिणत होती है । सर्वाश में आसक्तिका नाश होते 
ही विरक्तिकाभासहोताहै ओर विरक्ति की पणता होते ही 
अनुरक्तिः का प्रादुर्भाव होता दै। आसक्ति, विरक्ति ओर 
अनुरक्ति उसी समय तकं अलग-अलग प्रतीत होती हैँ जिस 
समय तक सर्वाश में आसक्ति का नाश नहीं होता । पराधीनता- 
जनित वेदना आसक्तिके नाशे हेतु है। भासक्ति का नाश 
होते ही विरक्ति की अभिव्यक्ति होती है जो स्वाधीनता की 
जननी है । विरक्ति की पूणता स्वाधीनता-जनित रस में सन्तुष्ट 
नहीं रहने देती । बस उसी काल मेँ विरक्ति स्वतः अनन्त कौ 
अनुरक्तिहो अनन्त को रस प्रदान करती है । आसक्ति सुख- 
लोलुपता भौर विरक्ति स्वाधीनता में परिणत होती है। किन्तु 
स्वाधीनता-जनित रस अखण्ड होने पर भी नित-नव नहीं है । 
नित-नव रस की भूख ज्यो-ज्यों सबल तथा स्थायी होती जाती 
है त्यो-त्यों स्वाधीनता-जनित रस से असंगतां होती जाती है, 
असंगता कौ पूर्णता स्वतः प्रीति में परिणत होती है । इस दृष्टि से 
मानव को पूणता एकमात्र प्रीति से अभिन्न होनेमें हीदहै। 
आस।क्तका नाश होते ही शान्ति, शक्ति, मुक्ति स्वतः प्राप्त 
होती है, किन्तु शक्ति, मुक्ति आदि का आश्रय अहम्‌ को परि- 
च्छिन्नताके रूप में जीवित रखता है । परिच्छिन्नता के रहते 
हए भेद ओर भिन्नता का नाश नहीं होता ओर उसके नाश हए 
बिना नित-नव रसकी अभिव्यक्ति नहीं होती, जो वास्तविक 
जीवन है । यद्यपि शान्ति, शक्ति भौर स्वाधीनता स्वभावसेही 
त्रिय हैँ पर प्रियता कारस रेषा विलक्षण है कि उसके लिए 
स्वाधीनता आदिका न्यौषछठावर करना सहज तथा स्वाभाविक 
हो जातां है। अशान्ति कौ न्यथा भिटाने में शान्ति ओर 
असम्थेता की वेदना को मिटाने की शक्ति एवं पराघीनता की 
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पीडाके नाश मेंस्वाधीनता बड़ ही महत्वकी वस्तुहै। मानव 
बद्धि-ष्टि तथा इन्दरिय-हष्ट से अपने को अशान्ति, असमर्थता एवं 
पराधीनता में आबद्ध पाता है! इस कारण शान्ति, शक्ति ओर 
स्वाधोनता को महत्व देता है । वास्तव में तो शान्ति, सामथ्यं 
ओर स्वाधीनता स्वतः प्रीति में परिणत होती है; कारण, कि 
शान्ति, शक्ति ओर स्वाधीनता मे “निज-रसः है । निज-रस में 
सन्तुष्ट हो जाना, अपनेपन को जीवित रखना है । अपनापन 
कितना ही महान क्यों न हो, किन्तु उसमें किसी न किसी रूप 
मे परिच्छिन्नता रहती है । जो यह अनुभव करता था कि 
अशान्त हु “म असमथ हूं", नै पराधीन हं वही अनुभव करता 
है कि भ शान्त हू, “समथ हुं! 'स्वाधीन हं" । पराधीनता आदि 
दोषों की अपेक्षा स्वाधीनता आदि बडे ही महत्व की वस्तुएँ है, 
परन्तु भे स्वाधीन हूः इस प्रकार कीसीमातो रहती ही है। 
परिच्छिन्नता रहते हुए किसी न किसी प्रकार की मांग रहती 
ही है, जिसके रहते हए पूणता केसी ? प्रीति का प्रादुभवि होने 
परममांगकाञन्त हो जातादहै। इस टृष्टिसे प्रेम के प्रादू- 
भावमेंही मानव की पूणता है। यह मानव का अपना 
दशन है, 
अपने में ब्रह्मभाव को स्थापना साधन-रूपहै, किन्तु क्या 
ब्रह्म ने ब्रह्मभाव की स्थापना की? यह भ्रमकि यै पहले 
ब्रहम था, अब नहीं हु किन्तु जब मुञ्चे किसी ने स्मरण दिलाया 
तब मृज्ञे यह अनुभव हआ कि भँ ब्रहम ह" तो क्या ब्रहममें 
ब्रह्म की विस्मृति हई ओर फिर ब्रह्मने ही मुज्ञसे भिन्न होकर 
मज्े ब्रहम कौ स्मृति दिलाई ? याद ब्रहम का यह अपमान 
अभीष्ट है तब तो यह मानना उचितहीहै किँ ब्रहम हु, पर 
भूल से अपने की जोव मानत। था । माया ओर अविद्या ने मुज्ञ 
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भला दिया, अर्थात्‌ माया ओर अविद्या ब्रहम से सबल हो गई" 1 
भ क्या? इसका उत्तर आस्थाके आधार पर देना दशन 
नहीं है । दशेन में आस्था अपेक्षित नहीं है । दशन का प्रादुर्भाव 
सन्देह को वेदना से होता है । सन्देह की वेदना जिसमें होती है 
वह मानव है ओर उसी मेँ आसक्ति, जिज्ञासा तथा आस्था है । 
आसक्ति प्रमाद-जनित है । इस कारण उसका नाश होता है भौर 
जिज्ञासा को पूति विचार-सिद्ध है । इस कारण उसकी पूति होती 
दै । सन्देह की वेदना को देख, जिज्ञासा की पूति के लिए विचार 
के स्वरूप में किसी की अहैतुकी कृपा अवतरित होती है, जो 
अविचार का जन्त कर निस्सन्देहता प्रदान कर स्वतः विलीन हो 
जाती ह । निस्सन्देहता की प्राप्निमेंही दशेन की पूणता है। 
निस्सन्देहता स्वतः प्रीति प्रदान करती है, जो वास्तविक जीवन 
है । सन्देह के रहते हृए प्रीति जाग्रत नहीं होती । सन्देह अपनी 
ही भ्रूल से होता है । भूल अविवेक सिद्ध है । अतः जाने हए का 
अनादर करने से भूल उत्पन्न होती है । मानव-दशेन यह प्रेरणा 
देता है कि अपने पर अपने जाने हुए का प्रभाव अपना लेना 
अनिवायं है । जाने हए का प्रभाव न तो प्रतीत होने वाले दृश्य मे 
मे अहम्‌-वुद्धि को जन्म देता है ओर न स्वीकृतियो मे ही अह्म्‌- 
बुद्धि होने देता है । जाने हृए का प्रभाव प्रतीति से असंग कर जो 
हे उससे अभिन्न करता है। अभिन्नता मे ही अगाध, अनन्त, 
प्रियता है । प्रतीति की आसक्ति जिसमे भासित हैउसी में 
अगाध त्रियताकीौर्मागहै। आसव्तिके नाशमें मांग की पूति 
स्वतः सिद्ध है । इस हृष्टि से अगाधग्रियता ही शै का वास्तविक 
स्वरूप हे । प्रियता का क्रियात्मक रूप सेवा है ओर विवेकात्मक 
रूप त्याग है, अर्थातु स्यान भेद से प्रीतिही सेवा, त्याग्र तथा 
परमके रूपमेदहै। सेवा जगत्‌ के लिए, त्याग अपने लिए एवं 
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रम अनन्त के लिए उपयोगी है । इस दृष्टि से मानच-दशन मे ही 
मानव जीवन की पूणता निहित है । 


अनन्त से अभेद-भाव-स्वीकार करने पर भी अनन्त को 
त्रियता ही वास्तविक एकता प्रदीन करती है । प्रतीति से 
असंगता विचार-साध्य है । सन्देह की वेदना से विचार स्वत. 
अवतरितं होता है । यह" जिसकी कृपा है भे' उसी की प्रीति है 
ओर उसी की स्वतन्त्र सत्ता दे । जिसकी स्वतन्त्र सत्ता है, उसी 
में आस्था करनी है । जिसकी स्वतन्त्र सत्ता नहीं है उस पर 
विचार करना है । प्रतीति की स्वतन्त्र सत्ता नहीं है । अतः उस 
पर विचार करना है। वह्‌ तभी सम्भव होगा जब प्रतीति की 
ममता, कामना एवं तादात्म्य का अन्त कर दिया जाय । मभता 
के नाश से निष्कामता की अभिव्यक्ति स्वत होती है । निष्का- 
मता असंगता की जननी है ओर असंगता से तादात्म्य स्वतः 
नष्ट होता है, जिसके होते ही असत्‌ की निधृत्ति एवं सत्‌ की प्राप्ति 
स्वतः हो जाती है। 
` जिसका बोध नहीं दै, अपितु सुना है उसकी आस्था यद्यपि 
दशन नहीं है, परन्तु साधन रूप अवश्य है । जो जाना हआ नहीं 
है उसो से आस्था, श्रद्धा, विश्वासपू्वंक भेद अथवा अभेद भाव 
से सम्बन्ध हो सकता है । सम्बन्ध से स्मृति जाग्रत होती है । 
समृति बोध, प्राप्नि तथा प्रियता ्रदान करती है । विस्मृति से 
दूरी, भेद तथा भिन्नता उत्पन्न होती है । सम्बन्ध स्वीकार करते 
ही स्मृति उदित होती है ओर विस्मृति नष्ट होती है । प्रतीति- 
जनित सुख-लोलुपता के रहते हृए दै से सम्बन्ध स्वीकार 
करना सम्भव नहीं है; कारण, कि नही मे है" बुद्धि स्वीकार 
करनेसेही, "है" से विमुखता होती है । नहीं को नही नान 
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लेने पर नहीं को निवृत्ति ओर ्दै' में आत्मीयता बडीही 
सुगमतापूवंक जाग्रत होती है, जो स्मृतिमेदहेतु है, 

आस्था, श्रद्धा, विश्वासपू्वेक को हई स्वीकृति साधन-रूप 
होने से मान्य है। कन्तु उसे बोध मानना आस्था को 
ही बोध कहना है । बोध किसीकी अपेक्षा से नहीं होता; 
कारण, किं बोध जिसका होता है ओर जिसे होता है 
उसमे भेद नहीं रहता, अर्थात्‌ बोध के लिए जाने हृए का 
अदर ही एकमात्र सहयोगी साधन है । 


मानव्रमें बुद्धि तथा इन्द्रियों केद्रारादेखे हृएका प्रभाव 
अंकित है। उस प्रभाव के रहते हए सुने हृए मे अविचल आस्था 
सम्भव नहीं है । अतः जाने हुए के प्रभाव से जब देवे हृए 
का प्रभाव नाशहो जातादहै, तव स्वभाव सेही निमंमता, 
निष्कामता एवं असङ्गता भाजातीरहै, जो बास्तविकतासे 
अभिन्न करनेमे समथंदहै। इसदष्टिसेजाने हुए के प्रभावमेंही 
दशेन निहित है । 

जिस प्रवृत्ति तया स्वीकृति के मूल में दानिक भित्ति नहीं 
होती वह वृत्ति तथा स्वीकृति साधन-रूप नहीं है । अतः 
प्रत्येक मानव को निज विवेक के प्रकाश में यह अनुभव करना 
अनिवायं है कि प्रवृत्तियों तथा स्वीङकृतियों के मूल में जाने हए 
का अनादर तो नहीं है। जाने हृए का अनादर करने पर वास्त- 
विकता से परिचित होना सम्भव नहीं है, जिसके बिना हृए 
निस्सन्देहता को अभिव्यक्ति नहीं होती । सन्देह-युक्त दशामें 
मानवनतो प्राप्त परिस्थिति का सदुपयोग ही कर पातादहै ओर 
न परिस्थितियों से अतोत वास्तविक जीवन से अभिन्नही होता 
है । इस कारण निस्सन्देहता प्राप्त करना अनिवायं है । पर वह्‌ 








भे का विवेचन | [ ६७ 


तभो सम्भव होगा जब किसी भी प्रकार जाने हृए का अनादर 
न्‌ किया जाय । जाने हुए के प्रभावमें ही निस्सन्देहता की अ{भि- 
व्यक्ति होती है जो सवंतोमुखी विकास का मूल है। 


देखा हुआ, यद्यपि ज्ञान जसा प्रतीत होता है परन्तु वह्‌ ज्ञान 
नहीं है । कारण, कि देखने में करण की अवेक्षा होती है । किसी 
करण द्वारा मेका बोध नहीं होता । करणके द्वारातो केवल 
यह के सम्बन्धमें ही खोज होती है । "का अनुभव करने 
के लिए यह" से असहयोग करना अनिवार्य है, जो एकमात्र 
निममता, निष्कामता से ही साध्य हं । निमंमता, निष्कामता 
किसी प्रवृत्ति से साध्य नहीं हं; कारण, कि प्रत्येक प्रवृत्ति मिले 
हुए के सहयोग से ही सम्भव ह । जिससे निमंम तथा निष्काम 
होना हं उसके सहयोग का त्याग आवश्यक हे। इस दृष्टि से 
निमंमता तथा निष्कामता विचार से ही साध्य हे । विच्ार- 
पृवेक ममता तथा कामनाओं का त्याग करने पर असङ्घता स्वतः 
प्रप्त होती हं, जिसके होते ही तादात्म्य का अन्त हो जाताहे। 
तादात्म्यकेनाश महौ वास्तविक. बोध की अभिव्यक्ति होती 
टं। इस कारण बोध विचारसे ही साध्य है, आस्था से नहीं । 
आस्था स्वयं स्वतंत्र पथ ह उसके लिए विचार अपेक्षित नहीं हं 
ओर विचार स्वतन्त्र पथ हे उसके लिए आस्था अपेक्षित नहीं | 
हे । इन दोनों का मिलाना दोनों को वास्तविकता से अपरिचित 
होना है । विचार असतु को निवृत्ति में हेतु है; कारण, कि असत्‌ 
की प्रतीति अविचार-सिद्धहै। विचार का उदय अविचार का 
अन्त कर्‌ स्वत; अपने अधिष्ठान में विलीन हो जाता है। इस 
हृष्टि से विचार वास्तविकता के बोध के लिए साधन-रूप है । 
बोध होने पर अविचार की उत्पत्तिन हीं होती ओर विचार का 
भास नहीं होता । विचार का भास अविचार के रहते हृए ही है । 
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भै" विचारक हू, यह भास अविचार कालमेहीहै। वास्तवमें 
तो भै- रहित विचारही विचार, जौ अविचार काअन्त 
करने मे समथ है। श्रद्धा, विश्वासपूवक आत्मीयता स्वीकार 
करने पर तो एकमात्र प्रियता ही शेष रहती है, परन्तु सुञ्में 
आस्था है, यह भास तभी तक होता है जब तकं प्रियता को 
अभिष्यक्ति नहीं होती । आत्मीयता कौ प्राचि के लिए आस्था, 
श्रद्धा, विशवास साधन-रूप हैँ । आत्मीयता मे ही आस्था, श्रद्धा, 
` विश्वास विलीन हो जाति हँ ओर आत्मीयता अगाध त्रियतामें। 
जब तक आस्थाश्रद्धा में, श्रद्धा विश्वास मे ओर विश्वास 
आत्मीयता मे एवं आत्मीयता प्रियता में परिणत नहीं होती 
तब तक यह्‌ भासहोतादहै किमुक्मे आस्था है। मेँ विश्वास 
पथ का साधक हूं । परन्तु जब प्रियता से भिन्न कुछ नहीं रहता, 
तब मुञ्लमेंप्रेमदहै, यह भासमभी नहींहोता, पर प्रेमहै यही 
शेष रहता टै । बोध ओर प्रेम इन दोनो मे स्वरूप की . एकता हे 
किन्तु रस में भेद है । बोध का रस अखण्ड ओौर प्रेम का जनन्त 
है। जीवन की मांग अनन्तरसकीहै। इसदष्टिसे प्रेमके 
प्रादुभवि में हौ मानव-जौवन की पूणता निहित है । साधन-रूप 
तरेम बोध में विलीन होता है भौर सधन-रूप बोध प्रेममे विलीन 
होता है । साध्य-रूप बोध ओर प्रेम एक ही सक्कं केदो पहलू 
है । अतः बोधमेंप्रेम ओरप्रेममे बोधध ओत-प्रोत दह । पर यह्‌ 
रहस्य वे ही मानव जान पाते हैँ जिन्होंने आस्था से प्रियता भौर 
विचारसे बोधप्राप्रकिया है । साधन को ममताभी साधन 
मे आसक्ति उत्पन्नः करती दै । व्यक्तिगत साधन की आसक्ति 
अन्य साधनकी विरोधीदहै। इसदृष्टिसे साधन जीवन हो, 
किन्तु साधन की आसक्तिन हो । साधन कौ आसक्तिकानाश 
एकमात्र वास्तविकता से परिचित होनेमेंही निहितदै। ईस 
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कारण मानव-दशंन का आदर करना मानव-मातच्र के लिए 
अनिवाये है । | 

` अपना वास्तविक परिचय अपने ही द्वारा सम्भवहै। परा- 
श्रय का त्याग होने पर अपने द्वारा अपना परिचय स्वतः हो 
जाता है । पराश्रय से तादात्म्य होने पर कामनाओं को उत्पत्ति 
होती है । कामनाओं की उत्पत्ति प्रतीति से सम्बन्ध जोड देती . 
है ओरं फिर मानव (अपने को अथवा पर को वास्तविक रूप 
से जान नहीं पाता । उसका परिणाम यह होता है कि देखे हृए मं 
आबद्ध हो जाता है, जिसके होते ही दीनत्ता तथा अभिमान कीः 
अग्नि प्रज्ज्वलित होती है जो किसी कोभी चैन से नहीं रहने 
देती । इस हृष्टि से पराश्रय के त्याग में ही वास्तविकता का बोध 
सम्भव है । पराश्रयका त्याग तभी सम्भव होगाजब पराधीनता- 
जनित सुख -लोलुपता का अन्त कर दिया जाय ओौर पराक्षीनता 
असह्य हो जाय, अर्थात्‌ स्वाधीनता के बिना किसी प्रकार न. 
रह सके । स्वाधीनता कौ उत्कट लालसा . स्वतः निमेमता; 
निष्कामता प्रदान करती है । निष्कामता-जनित शान्ति मे ओर 
निममता-जनित निंधिकारता मे भी आबद्ध नहीं होना है, अर्थात्‌ 
णान्ति मे रमण नहीं करना है ओर नव्यक्तिगत गुणों का भोग 
करना है । शान्ति मे रमण तथा गुणों का भोग न करने से स्वतः 
स्वाधीनता के साम्राज्य मे प्रवेश होता है । . यद्यपि शान्ति बड़ी 
ही मधुर है, परन्तु उसमे रमण करने से असङ्खता ्राप्त नहीं 
होती ओर असङ्कता के बिना वास्तविकता से अभिन्नता सम्भव 
नहीं है । नित्रिकारताके समान ओर कोई सौन्दयं नहीं है, किर्तु. 
निर्विकारता को अपनेमे आरोप करने से व्यक्तित्व का मोह 
पोषित होता दै, जो असीम अनन्त जीवन से अभिन्न नहीं होने 
देता । यद्यपि सुन्दर व्यक्तित्व की मांग सभी को रहती है, परन्तु 
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व्यक्तेत्व का अभिमान भेद तथा भिन्नता उतश्च करता है, जो 
विनाशकामूलदहै। इसटृष्टिसे पराश्रयका त्याग वही कर 
सकता हे जिसने अपने को शान्ति तथा निविकारता से असङ्ख 
करने का प्रयास किया है) असंगता सीमित, परिवर्तनशील 
सौन्दये से आकर्षित न होने पर ही सम्भव होतीदहै, अर्थ्‌ 
अनन्त-नित्य सौन्दयं की उत्कट लालसा सें ही असंगता निहित है । 
असंगता प्राप्न करने के लिए शरीर, इन्द्रिय, मन, बुद्धि आदि के 
सहयोग को लेश-मात्र भी अपेक्षा नहीं है, अपितु इनसे असहयोग 
करने पर अपने आप अपने मे असंगता की अभिग्य्ति होती है) 
इस टष्टि से प्रत्येक मानव स्वाधीनतापूवेक असंग हो सकता है 
ओर असंगता ही एकमात्र भपने वास्तविकं परिचय मे समर्थं 
है । असतु से असंग होने पर ही असत्‌ का परिचय तथा उसकी 
निवृत्ति एवं सतु से अभिन्नता होती है। स्वाधीनता की तीव्र 
लालसा असत्‌ के संग-जनित कामनाओं को नाश कर देती है 
ओर फिरवडीही सुगमतापूवंक असत्‌ की भसंगता प्राप्न होती 
दै, जो वास्तविकता से अभिन्न करने मे समर्थं है। इस टष्टिसे 
वास्तविक मांग की जाग्रति मेही अपना वास्तविक परिचय 
निहित है । पर यह्‌ रहस्य वे ही मानव जान परति हँ जिन्होने 
अपने सम्बन्व मे अपने ही द्वारा खोज को है । अपने द्वारा अपनी 
खोजन करने के समान ओौर कोई असावधानी नहीं है । असा- 
वध्वानी बनाये रखना अपने ही द्वारा अपने विनाश का आह्वान 
करना है । अतः नै" क्या हूं ? इस सम्बन्ध में अपने ही को खोज 
करनाहै। मै" कीखोज करने मे जब प्राप्त इन्द्रिय, मन, बुद्धि 
मादि निकटवर्ती ही समथ नहीं है, तो फिर किसी अन्यके दारा 
भेकी खोज हो सक्ती है, ेसा सोचने के समान बौर कोई भूल' 
नहीं है । | 
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'प्र'केद्वाराप््वःकाबोधन किसी कोहृञाहै मौरन 
होगा । स्व" कै द्वारा ही अपना परिचय सम्भव है। वर'से 
विमुख होते ही स्व" के द्वारा ^स्व' की खोज करने की सामथ्यं 
स्वतः आती है । पर के सहयोग से एकमात्र पर के सम्बन्ध 
मे ही प्रयास हो सकता है । इन्द्रिय-जन्य प्रतीति पर बुद्धि-जन्य 
इष्टि का प्रभाव हो सकता है, किन्तु 'स्व' की ओर गतिशील होते 
ही बेचारी बुद्धि स्वतःसमहो जातीहै। बुद्धिके सम होते ही 
स्वयं 'स्व' मे विचार का उदय होता है जो ्भ' की वास्तविकता 
के परिचयमे हेतु दै । बुद्धि-टष्टि का प्रयोग एकमात्र इन्द्रिय दष्ट 
के प्रभावके नाश में है । इन्द्रिय-टष्टिका प्रभाव मिते ही इश्य 
की सत्यता तथा सुन्दरता शेष नहीं रहती ओर फिर इन्द्रिय-हृष्टि 
स्वतः मन मे ओर मन निविकल्प होकर बुद्धि मेँ विलीन होता 
दै, जिसके होते ही बुद्धि सम हो जाती है । बुद्धि की समतता यद्यपि 
सामथ्यं कौ प्रतीक है; कारण, कि बुद्धिके सम होने पर ही 
{िन्न-भिन्न प्रकार की शक्तियों का प्रादुर्भाव होता दहै, परन्तु 
वुद्धि बेचारी स्व' के सम्बन्ध में कुछ नहीं जानती इस, कारण 
अपना परिचय अपने ही हारा सम्भवदहै। परः केदारा अपने 
सम्बन्ध मे अनेकं स्वीकृतिरयाँ स्वीकार कीं गौर प्रत्येक स्वीकृति 
ते किसौ न किसी प्रकार की प्रवृत्ति को जन्म दिया । यह्‌ सभी 
को मान्य होगा कि प्रवृत्ति में प्रवृत्ति-जनित सुख-लोलुपता कौ 
दासता ओर परिणाम मे अभावी सिद्ध हुआ। इस टृष्टिसे 
प्रवृत्ति दारान तो मानव अपने को ही जान सका ओरन परा- 
च्रीनता, अभाव एवं असमर्थता से भिन्न कृछ पा सका । इस हृष्टि 
से स्वीकृति “स्वरूप' नहीं है, अपिततु किसी न किसी परवृत्ति की 
जननी है । 

स्वीकृतियों मे सन्देह होने पर ही जिज्ञासा की जाग्रति होती 
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है । जिज्ञासा कौ जाग्रति समस्त स्वीकृतियों का अन्त कर सभी ` 


वस्तु, अवस्था, परिस्थितियों से विमुख कर देती है ओर फिर 
स्वतः स्व में ही विचार का उदय होता है, जो जिज्ञासा पुति 
मे समथं है । 

जो स्वीकृतियां प्रतीति, अर्थातु दृश्य से सम्बन्ध जोडती हैँवे 
यातोकाम की जननी हैँ जथवा कतव्य की प्रतोक हँ । कत्तव्य 
परायणता विद्यमान राग की निवृत्ति मेँ हेतु है। किन्तु यदि 
पर से सुख को आशाकी तो पुनः नवीन राग कौ उत्पत्ति होतो 
है । इस दृष्टि से कत्तव्य को प्रेरित करने वाली स्वीकृतियों का 
कत्तव्य-निष्ठ होकर अन्त करना अनिवायं है। अपने को शरीर 
मानने वालो स्वीकृति काम की जननी है । अतः अपने मेँसे 
दैह-भाव का अन्त कर निष्काम होना अनिवायं है । निष्काम 
बिनाहुए पर' से सुख को आशाका नाश नहीं होता ओर 
उसका नाश हए बिना नवीन राग की निवृत्ति नहीं होती । राग- 
रहित होने पर ही स्वोकृतियों से रहित होने की ताम््यं आती 
है । अर्थात्‌ स्वीकृतियों में जहमु-बृद्धि नहीं रहती । राग ही 
एकमात्र स्वीकृतियों मे अहम्‌-बुद्धि जीवित रखता है । राग भुल 
से उत्पन्न होता है । इस दृष्टि से स्वीकृतियं मे अहम्‌-बृद्धि भुल 
है । भूल-जनित वेदना जिज्ञासा की जननी है। जिज्ञासाकी 
जाग्रति भूल-जनित सुख-लोलुपता के मिटाने में समर्थ है, जिसके 
मिटते ही जिज्ञासा स्वतः तीव्र हो जाती है। तीव्र जिज्ञासा की 
पूति वतमान की वस्तुहै। इस दटषश्टिसेजि ज्ञासा-पति मे काल 
अपेक्षित नहीं है । जब तक सर्वांश में जिज्ञासा जाग्रत नहीं होती, 
तभी तकं वास्तविकता से अभिन्न होने मे भविष्यकी आशा 
रहती है । वास्तविकता के परिचय क विए भविष्य की आशा 
जिज्ञासा को शिथिल करती है । जिज्ञासा की शिथिलता 
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जिज्ञासापूति में विघ्न है । जिज्ञासा जौ है" उसका बोध कराती 
है किसी अप्राप्त की प्राप्ति मेहतु नहींदहै। जो प्राप्र है उसके 
परिचय के लिए क्या भविष्य की आशा भारी भ्रूल नहीं है? 
अवश्यहै। है का परिचय किसी श्रमसे भी साध्य नहीं है; 
कारण, किश्रमकेद्रारा उसी को जाना जाता है जिससे देश, 
काल आदिकीदुरीहो। जो देश, काल आदिकी दूरी से रहित 
है उक्षका परिचय श्वम-~रहित होने पर ही सम्भव है । कामनाओं 
की पूति के लिए श्रम भले हो अपेक्षित हो किन्तु वास्तविकता से 
परिचित होने के लिएश्रमकी लेशमात्र भी आवश्यकता नहीं 
है । तीव्र जिज्ञासा से जब कामनाओं का नाश हो जाता है, तब 
स्वतः मानव श्रम रहित होताहै। विश्राम की भूमिमें 
स्वतः विचार का अवतरण होता है, जो वास्तविकता के बोध 
मे समथं है। 


श्रम-रहित होने का अर्थं आलस्य तथा अकर्मण्यता नहीं है, 
अपितु सहज निवृत्ति है । यह सभी कोमान्यदहै करि प्रवृत्ति से 
सामथ्यं का व्यय ओर निवृत्ति से सामथ्ये का सम्पादन होता है 
अतः श्रम-रहित होते ही सामथ्यं को अभिव्यक्ति होती है। 
कामनाओं के रहते हए प्राप्न सामथ्यं की गति हृश्य की ओर होती 
है ओर निष्काम होते ही गति 'स्व'कीओर होतीदहै, जो 
स्व केबोधमें हेतुहै। इसदृष्टि से विश्राम का सम्पादन 
अनिवाये है। 


शरीर, इन्द्रिय, मन, बुद्धि आदि तथा समस्त टश्यको मै 
नहीं कह सकते; कारण, कि जिसको "यह' कह कर जानते तथां 
सम्बोधन करते हैँ उसको मै" मान लेना भूल के अतिरिक्त ओौर 
कुछ नहीं है । जितेन तो इन्द्रिय तथा वृद्धि-दष्टि से देखा है ओर 
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न अपने द्वारा अनुभव कियारहै, अपितु सुनाहै उसकोभी भवै" 

नहीं कह सक्ते । अर्थात्‌ सुना हुजआ आत्मा भौर परमात्मा तथा 

देखा हुआ शरीर ओर जगत्‌ इन दोनोंकोही भै नहीं कहं 

सकते, पर अपने मे शरीर आदि की ममता, आत्मा की जिज्ञासा 
एवं परमात्मा की लालसा अवश्य है। इससे यह्‌ स्पष्ट होता है 
किर्मैःनतो पर-प्रकाश्य जड हैओरन चेतन, पर यहएेसा 
विलक्षण है कि जिससे मिलाहो उस-जेसाही प्रतीत होने 
लगतादहै। किसी की वास्तविकता को जानने के लिए उसे 
सभो से अलग करना अनिवायं है। अतः अपने को यदि जड, 

चेतनपसेन मिलाया जाय तभी अपना वास्तविक परिचयहो 
सक्ता है । ममता, कामना तथा तादात्म्यकेत्यागसे जड़ से 
सम्बन्ध विच्छेद होता दहै। जड से सम्बन्ध विच्छेद होने पर भैं 
जड़ नहीं हु" यह अनुभव स्वतःहो जाताहै, परभै व्याह 
यह स्पष्ट नहीं होता । इस दशा मे मानव अधीर होकर श्रवण के 
आधार पर अपने को आत्मा, ब्रह्म आदि मान लेता है । अविचल 
आस्था होने से यह्‌ अनुभवहोतादहैकि यहमेराज्ञान है। एक 
बार मानलेनेपरमभो बार-बार मनन करना इस कारण अपेक्षित 
होजता हैकि कहीं पूवे स्वीकृति पुनःनआजाय। अव 
विचारयह्‌करनाहै कि सुनेहृएका मनन क्या आस्था की 
दढता के अतिरिक्त कुछ ओर है ? अर्थात्‌ कुछ नहीं । जो आस्था 
से साध्यहै क्या वह्‌ बोधदहै? यदि बोधदहैतो आत्माने अपने 
मे अनात्म-भाव को क्यों स्वीकार किया ? अर्थात चेतन तत्व ने 
जड़ से तादात्म्य क्यों स्वीकार किया ? क्या चिन्मय तत्वमेंभी 
विस्मृति का दोष हो सकता है ? यदिदहो सकता हैतो चिन्मय 
कंसा ? पर अपने से अपने को इतना मोह हो गयाहै कि एेसा 


प्रतीत होनेलगतादहै करि यदिमं जड नहीं्ह तो चेतन हूं । 
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चेतन सदैव चेतन है, ओर जड सदैव जड है। जड़ ओर चेतन 
का मिलन सम्भव नही है; कारण, किदो विरोधी सत्तायं 
जापस में कभी नहीं मिलतीं । अतः यहं मान लेना भी भ्रममूलक 
हीह कि जड़ चेतन के मिलने से जौ एेसी चीज उत्पन्न हई जो 
न जड है ओौरन चेतन वही र्म है । 


जब जड़ चेतन का मिलन ही नहीं है तब उसके मिलने से 
जो उत्पन्न हुआ वह हे, यह भीभ्रूल हीहै। नै जड नहीं 
है, यह्‌ विवेक-सिद्ध है । मै" चेतनदहै यह आस्थापुवंक भले ही 
मान लिया जाय, पर बोध नही है । किसी काबोध किसी की 
भास्था हो सकत है, पर यह विचार-पथ नहीं है । विचार्‌-पथ 
को दष्टिसेर्पै'काअथंनतो दैवा हआ यह है ओरन सुना 
हज वह । "यह्‌" की आसक्ति ओर जिज्ञासा तथा प्रियता 
जिसमें है वही मै" है । आसक्ति का नाश तथा जिज्ञासा को पूति 
होने पर एकमात्र अगाधप्रियता ही शेष रहती है । इस हृष्टि 
से मै" का वास्तविकं स्वरूप एकमात्र मगाध, अनन्त नितनव 
प्रियता है । 


भमि की अन्तिम परिणति अगाधप्रियतामेंही होती है। यह्‌ 
मानव का अपना दर्शनहै; कारण कि यहः को ममता करके 
जो आसक्ति उत्पन्न हो गई थी वह्‌ स्वाधीनता कौ लालसा के 
धार्‌ पर नाश हो गई, जिसके होते ही पराधीनता मिट गई 
ओर व" स्वाधीन हूं, यह बोध हो गया पर जिसकी अहैतुकी 
कृपा से आसक्ति मिटाने की सामथ्यं मिली थौ उसको भूल जाना 
ओर उसके स्थान पर्नैःकी ही स्थापना कर लेना, यह कहूँ 
तक युक्तियुक्त है ? ै' की उदारता के दुरुपयोग के अतिरिक्त 
इसे ओर क्या करगे क्रि जिसे स्वाधीनता प्रदान की उसको 
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भूल गए ओर है' के स्थान पर मै" कौ स्थापना करदी। ^है' 
कोतो यह महिमादैकि वह सभी को सत्ता देता है, ओर 
भपनाता है । इसी कारण भमै" कोस्वीकार करनेपर भै'ही 
सत्य मालुम होता है जौर "यहु को स्वीकार करने पर "यहु 


सत्य मालूम होता है । जिसमे "यह्‌ भौर मै" की सत्यता प्रका- ` 


शित होती है उसमे प्रियता ही भै" की वास्तविकता है । परन्तु 
प्रियता स्वयं अपने हीमे है" को विलीन करले, इससे €है' में 
कोई क्षति नहीं होती क्योकि 'है' स्वभाव सेही अनन्त है। 
परन्तु 'है' की प्रियता होकर भै" का अन्तहो जाय, तो अनन्त 
रस को अभिन्यक्ति स्वतः होती हैजो मानव की वास्तविक 
मागहै। 

यदि कोई यह्‌ स्वीकार करे कि यह" ओर "वह' को अपनेमें 
विलीन करना है अर्थात्‌ 'यह्‌' ओर "वह" मै" की ही अभिव्यक्ति 
हैतो इसमे भी 'है' को कोई आपत्ति नहीं होती, परन्तु रमै" 
ओर "यह की परिच्छिननता तोखष्ट ही विदितदहै। क्या 
परिच्छिन्नता कौ अभिव्यक्ति अनन्त हो सकती है? कदापि 
नहीं । परिच्छिन्नता है" की ही एक अवस्था मात्र है, इसमें कोई 
सन्देह नहीं; कारण, कि 'है' अपने ओर अपने से भिन्त के 
प्रकाशन मे समथंहै । पर-प्रकाश्य को अभिव्यक्ति स्वयं-प्रकाश 
नहीं हो सकती । स्वयं-प्रकाश को एक अवस्था पर-प्रकाष्य भी 
हो सकती है । अतः यह्‌" ओर भै को है" मे विलीन करना 
अधिक युक्तियुक्त तथा स्पष्टहै, जो एकमात्र विरक्ति तथा 
अनुरक्तिसेहीसाध्धहै। विरक्ति 'यह'को मै" मे ओर अनुरक्त 
नै" को 'है' से अभिन्न करनेमे समथंदहै। इस हृष्टि से अगाध- 
प्रियता ही मै" की अन्तिम परिणतिदहै। प्रियता स्वभावसेही 
दुरी, भेद तथा भिन्नता का अन्त करनेमे समथंदै। | 
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गस्भीरतापूवेक विचार करने से यह स्पष्ट विदित होता है 
कि जगत्‌ को मै" कौ आवश्यकता नहीं है ओर भै को जगत्‌ 
को आवश्यकता नहीं है । प्रत्येक मानव विवेक पूर्वकं शरीरसे 
अपने को अलग स्वीकार करने पर यह सिद्ध नहीं कर सकता 
कि उसे जगत्‌ कीर्मांगहै मौर शरीर इन्द्रिय, मन, बुद्धि आदि 
जो वस्तु, योग्यता, सामथ्ये केरूपमे प्राप्त हैँ उसी की जगत्‌ 
आवश्यकता अनुभव करतादहै। वस्तु आदिसे रहित मै'की 
अवश्यकता जगत्‌ को नहीं है । इससे यह स्पष्ट विदित होता है 
क्रिर्मै को जतय एकता बह' के साथ ओर मानी हई एकता 
जगत के साथदहै। यदि मानव जगत्‌ से मिली हई वस्तुको 
जगत्‌ को भट करदे तो जगत्‌ को फिर ओर कुछ नहीं चाहिए । 
वस्तु, योग्यता, सामथ्ये, रहित जो भै" का भासहै वहतो 
एकमात्र "वह्‌ जो देषा हुजा नहीं है उसको प्रीतिदहै। इसी 
कारण अगाधत्रियताही र्भ" का स्वरूपदहै। 


यह कौ ममता के कारण भै पराधोनता में आनद्ध होता 
है भौर निष्कामता, निमेमता आदि केद्वारा भै" पराधीनता- 
रहित होता है ओर "वह्‌" की आत्मीयता-पूवेक भँ" अगाधगप्रियता 
से अभिन्न होता है । यह नियम है कि अभिन्नता उसी से होती 
है जिससे स्वरूप कौ एकता हो; आसक्ति से अभिन्नता कभी नहीं 
होती । इससे यह स्पष्ट विदितदहै कि 'यह'से ्भै'की केवल 
मानी हृई एकता है जो भूल-जनित है । पराधीनता से पीडित 
होने पर स्वाधीनता की लालसा आसक्ति को विरक्ति में परिणत 
करती है, परन्तु केवल विरक्ति माच्र से संतुष्टि नहीं होती । इससे 
यह विदित होता है कि विरक्ति जब तक अनुरक्ति से अभिन्न 
नहीं होती तब तक मानव कृत-कृत्य नहीं होता । अतः यह्‌ 








£ 
 ॥ 
| 
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निविवाद सिद्धहै कि अगाधप्रियतासे ही भे" की वास्तविक. . 
एकता है । 


आसक्ति, परिच्छिन्नता ओौर प्रियता के अतिरिक्त चै" के 
सम्बन्ध में क्रिसी की कोई अनुभूति ही नहीं है । "यह्‌ ' कौ ममता, 
कामना करके मँ" पराधीन हू, मुञ्च मे अनेक आसक्तिं है, यही 
अनुभूति होती है । इस अनुभूति काकारण नाश होने पर, अर्थात्‌ 
निममता, निष्कामता अपनालेने पर भै पराधीन ह्‌, मूञ्ञ में 
लोप, मोह आदि विकार है," यह्‌ अनुभूति शेष नहीं रहती । 
पराधीनता आदि का आरोप अपने मे एकमात्र भूल-जनित है । 
भूल-जनित प्रतीति को वास्तविकता नहीं कह सकते। अतः 
आसक्ति भै" का वास्तविक परिचय नहीं है । निर्ममता, निष्का- 
मता से उदित शान्ति, निविकारता तथा स्वाधीनता यह्‌ साधन 
जनित अनुभूति है । साधन-जनित अनुभृत्ति का महत्व उसी 
समय तकं जीवित रहता है जिस समय तक किसीन किसी 
अंश मे असाधन है। जिस प्रकार काष्ठ का अत्यन्त अभ।व होने 
पर प्रञ्ज्वलित अग्नि शेष नहीं रहती, उसी प्रकार असाधन का 
त्यन्त मभाव होने पर साधन-जनित निविकारता, समता, 
स्वाधीनता आदि की अनुभूति तथा भास शेष नहीं रहता, अर्थात्‌ 
दोष का नाश ओौर गुणोंका अभिमान गल जाने पर एकमात्र 
अनन्त को प्रियता ही शेष रहती है जो अनन्त से अभिन्न ही 
है । अतः मै की वास्तविकता का परिचय अगाध, अनन्त॒नित- 
नव प्रियता से भिन्न नहीं है । | 


भोग मे आबद्ध मानव मोक्ष के महत्त्व को स्वीकार करता 
है। इस हृष्टि से मृक्ति भुक्ति को पीड़ा से बचाने का उपाय है 
ओौर कुछ नहीं । भृक्ति को सुख-लोलुपता पराधीनता, अभाव 
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अदि मे आबद्ध करती है। इस कारण सुख-लोलुपता त्याज्य है 
ओर मूक्ति मानव को शान्ति, स्वाधीनता आदि में आबद्ध करती 
है । अतः सुख-लोलुपता की दासता से रहित होने के लिए मुक्ति 
को महिमा है। बास्तवमे तो मूक्ति प्रीति को जननी है; कारण, 
कि जिते कुछ नहीं चाहिए भौर जिसका अपना व्यक्तिगत कुष्ठ 
नहीं है, अर्थात्‌ जिसको शरीर आदि वस्तुओं में ममता 
नदीं है, बहौ अनन्त में आत्मीयता स्वीकार कर सकता है। 
अत्मीयता से ही अगाधग्रियता जाग्रत होती दै जो 
अनन्तकोरसदेने मे समथं है। इस ष्टि से रभ अनन्त 
कोभोग्यसामप्रोहै ओर कुठ नहीं, किन्तु जब मै स्वयं 
अपने को भोग-वासनाओं मे आबद्ध कर लेता है तब पराधीनता 
की पीड़ासे रहित होने के लिए मोक्ष को आवश्यकता अनुभव 
करता है । मुमुक्षता भोग-वासनाओं का अन्त कर पराधीनतासे 
रहित करनेमे समथंहै। पराधीनताकानाशहोनेपरही भैः 
अनन्तकी भोग्यवस्तु ही रहजाता हैजो एकमात्र अगाध- 
प्रियता से भिन्न कछ नहीं है । 

अपना अनुभव अपने लिए हितकर है, पर यदि उसका आदर 
न किया जाय तो अपने विकास के लिए दूसरों का आश्रय लेना 
पडता है, परन्तु अन्त में वही स्वीकार करना पडता है जो अपना 
अनुभव है । इस हृष्टि से मानवमात्र को मानव-दशेन का आदर 
करना अनिवायं है। अपनी दशा ओर अपनी मांग अपनेसे 
अपरिचित नहीं है। अपनी दशा पर विचार करनेसे यह स्पष्ट 
विदित होता है कि प्राकृतिक नियमानुसार एेसी कोई उत्पन्न 
हुई वस्तु, अवस्था, परिस्थिति आदि है ही नहीं जिसके बिना 
मानवन रह्‌ स्के ओरजो मानवके बिनान रह सके । यह्‌ 
नियमदहै कि जिसके बिना अल्प से अल्प काल रह सकतै हैँ 
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उसके बिना सदेव रह सकते हँ । सदैव उसी के साथ रह सकते 
ह जो सदेव है । जो कभी है गौर कभी नहीं, उसके साथ सदैव 
रहने का निर्णय अपने आप कोधोखा देनाहै, अर्थात्‌ अपने 
अनुभव का अनादर करनाहै,जो विनाशकामूलदहै। जो कभी 
है, कभी नहीं है, उसका सदुपयोग कर सकते है, उसकी सेवा 
कर सकते है, किन्तु उसको अपना नहीं मान सकते । अतः प्राप 
वस्तुओं का ममता रहित सदव्यय ओौर प्राणियों की सेवा सम्भव 
है भौर यही सृष्टि मे रहने कौ सर्वे्छष्ट कला है । इस कला से 
मानव मे यह सामथ्ये आजाती है कि वहु उनके बिना रह 
सकता है जो उसके बिना रह सकते हैँ । इस दशन के अधार 
पर प्रत्येक प्रवृत्ति के अन्त मे सहज निवृत्ति पूवंक उस ॒वास्त- 
विकता का बोध होता है जिससे उसकी जातीय तथा स्वरूप की 
एकता है, अर्थात्‌ जो उसका अपना है ओर अपना होने से अपने 
को अत्यन्त प्रिय है । मानव अपने दर्शन का अनादर करनेसे 
ही अपने प्रिय से विमुख हो अनेक प्रकार की नीरसताओं में 
आबद्ध हो जाता है । यह्‌ उसकी अपनी ही भूल कापरिणामटहै। 
दशेन की परावधि भूल के अभावमेंहै। 

मँ स्वभाव से तो सतु-पथ का यात्री है, पर प्रमादवश असत्‌ 
को ओर गतिशील होताहैओर परिणाम में अभाव ही पाता 
है । अभाव-जनित वेदना से पीडित मानव अपने जाने हुए असत्‌ 
से विमुख होता है । विमुख होते ही सत्‌-पथ में प्रगति स्वतः 
होती दै। इस राह मेंश्रमकी गंधभी नहींहै भौर बे-साथी 
ओर बे-सामान केही इस पथ में गमन होता है। यह कैसी 
अलौकिक बातदहै। गति है पर श्रम नहीं, अर्थात्‌ श्रम~रहित 
होते ही भै" स्वयं उस वास्तविकता से अभिन्न होता है जिसमें 
अभाव, पराधोनता, जडता, नौरसता आदि विकारोंकी गन्ध 
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भी नहींहै। इस हष्टिसे भै" की कितनी महिमा है । पर बेचारा 
मानव अपने दशेन का अनादर कर अपनी महिमाको भ्ल 
जाता है। इसके भूलते ही उसमे उत्पन्न हुई उन वस्तुओं की, 
जिनमे स्थायित्व की गन्ध भी नहीं है, अपितु सतत्‌ परिवतेन है, 
महिमा अंकित हो जाती है, जिसके होते ही राग उत्पन्न होता 
है। रगकीभूमिमें ही समस्त दोष उत्पन्न होते है जिनके होते 
ही वास्तविकता का पुजारी षोर आपत्तियों मे आबद्ध हो जातत 
है, पर वास्तविकता से जातीय एकता होने के कारण आपत्तियों 
मे आबद्ध होने पर भी वास्तविकता कौ लालसा बीज रूपसे 
विद्यमान रहती ही है । ज्यो-ज्यों आपत्ति-जनितत पीडा सबल होती 
जाती है त्यो-त्यों असत्‌ के संग का प्रभावे मिटता जात्ताहै ओर 
ज्यो-ज्यो असत्‌ केसंगकाप्रभाव मिटताजातादहै त्यो-त्यो 
वास्तविकता की माँग सबल होती जातीटै। जब वह मांग 
वतमान कीर्मागिहो जाती है तब असत्‌ केसंम का सर्वाशमें 
नाश हो जाता है, जिसके होते ही सत्‌ का पथ स्वतः खुल जषता 
है ओर फिर वास्तविक जीवन से अभिन्नता होती है । 


ममता तथा जिज्ञासा दोनों ही मानव में विद्यमान हैँ ओरं 
इन दोनों के आधारपरही सीमित अहम्‌-भावका भासरदहै। 
मानव-दशेन ममताकेनाशमें समथंदहै। ममताका नाश होवे 
पर जिज्ञासा की पूति अवश्य होती है । इस दष्ट से ममता ओर 
जिज्ञासा दोनों ही भेष नहीं रहतीं । ममताके नाशसे निवि- 
कारता ओर जिज्ञासा-पूति से निस्सन्देहता की अभिव्यक्ति होली 
है । सन्देह-रहित निविकार जीवन की प्राप्ति मानवमाच्र के लिये 
सम्भव है । उससे निराश होना अपनी ही भूल है । अपनी भूल 
से ही अपना विनाश है। इस कारण मानव-जीवनमें भूल को 
बनाये रखने का कोई स्थान्‌ ही नहीं है । भूल का अन्त करने के 
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लिये भूल को भ्रूल जान लेना अनिवायं हैजो एकमात्र निज 
अनुभव के आदरमें ही निहित है । भूल का ज्ञान किसी अन्यके 
ज्ञान से नहीं होता अपितु निजज्ञानसे ही मानव अपनी भूल 
को जानताहै। भूल का ज्ञान ओर उसकानाश युगपत्‌र्है। ` 
शरीर आदि उत्पन्न हुई वस्तुओं मे ममता भूल जनित है । 
पर यह भूल क्यो हई, इस प्रणन का उत्तर भूल का अन्त होने पर 
ही सम्भव है । जिसकी उत्पत्ति का अपने को ज्ञान नहीं है, उसका 
ज्ञान तभी सम्भव होगा जब उत्पत्ति अपने कारणमें लीनहो 
जाय । अर्थात्‌ उत्पत्ति का नाश होने पर ही उत्पत्ति के कारण 
का नोध होगा। अतः भूल कानाश होने पर ही, भूल क्यों 
उत्पन्न हुई, इसका बोध होगा । कायं के रहते हृए कारण की 
स्वीकृति तो होती है, किन्तु कारण का परिचय नहीं होता । यही 
कारण दहै कि भूल के रहते हुए मानव यह अनुभव नहीं कर पाता 
भूल क्यों हुई । भूल को भूल जाननेके लिये ही किसी कौ 
अहैतुकी कृपा से मानव को विवेकरूपी प्रकाश मिलाहै। जब 
मानव प्राप्त विवेकके प्रकाशमें बुद्धि-हष्टि से वतमान वस्तु 
स्थिति को देखता है, तब उसे यह स्यष्ट विदित हो जाता है कि 
ममता, कामना तथा तादात्म्य वास्तविक नहीं है, अपितु भूल- 
जनित है । जो वास्तविकं नहीं है, उसका त्याग तथा नाश सम्भव 
है। ममता तथा कामना का त्याग करते प्रर तादात्म्य स्वतः 
नाश होता है। तादात्म्यका नाशहोतेही यह स्पष्ट बिदित 
होता है कि शरीर, इन्द्रिय, मने, बुद्धि आदि समस्त हृश्य ओर 
सीमित-अहम्‌ भाव मे आरोपित स्वीकृतियां मै का वास्तविक 
परिचय नहीं है, अर्थात्‌ प्रतीति ओर स्वीदृति “वै' तहींहै। जब 
प्रतीति ओर स्वीकृतियों से भै" का सम्बन्ध विच्छेद हो जाताहै 
त्ब वै'एकमात्र किसौ कौ सगु, किसी कौ खोज अथवा किसी कौ 
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्रियताकेरूपमेंही भासित होता है । दुःख-निवृत्ति, परमशान्त 
एवं स्वाधीनता की मांग तथा वास्तविकता को खोज ओौरजो हैः 
उसी की प्रियता "के स्वरूप में शेष रहती है । निमेमता तथा 
निष्कामता से दुःख-निदृत्ति, शान्ति तथां स्वाधीनता कीमांग 
परी हो जाती है ओर तादात्म्य का नाश होने पर यह स्पष्टहो 
जाता है कि असीम अनन्त नित्य-चिन्मय जीवन है ओर अन्तमं 
मे उसी है" को अगाधप्रियता है । 

यह मानव-मात्र को विदित है कि सवं प्रथम भास अहम्‌ के 
रूपमेंहीहोतादहै ओौरफिरममका। अहम्‌ ओर मम इन दोनों 
मे किसी-न-किसी प्रकार की एकता तथा भिन्नता अवश्य है यदि 
एसा न होता तो अहम्‌ की प्रवृत्ति मम को ओरन होती; कारण, 
कि एकता तथा भिन्नता के बिना पारस्परिक सम्बन्ध ही नहीं 
होता । मम करके जिसे सम्बोधन करते है, उससे अहम्‌ की 
किसी-न-किसी अंश मे एकता अवश्य दै, परन्तु मम कीओर 
गति होने पर परिणाम मे अभाव ही अनुभव होता है । इससे 
यह्‌ स्पष्ट विदित होता है कि उस टश्य का, जिसको अपना माना 
था अथवा जिसकी कामना की थी, कोई स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं 
दै । जिसका स्वतन्त्र अस्तित्व होता है उसकी प्राप्ति अवश्य होती 
है । प्रतीति हो, प्रवृत्ति हो किन्तु ्राप्ति नहो, उसका स्वतन्त्र 
अस्तित्व नहीं है । परफिरभी प्रतीति होती है। यदि अह्म्‌ 
अर्थात्‌ अपनेमे ममकी जातिकी कोई भी वस्तु नहोतीतो 
मम काआकषेण हौ न होता। मम का आकषण यह सिद्ध करता 
है कि अहम्‌ में कोरई-न-को्ई तथ्य मम की जाति काटै। इस 
समस्या पर विचार करने से यह विदित होता है कि जब मानव 
अपने को मिले हृए शरीर, इन्द्रिय, मन, बुद्धि आदि के साथ 
अभेद-भाव का सम्बन्ध स्वीकार कर लेता है तब उसे अपने मे 
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देह-भाव भासित होता है। उसी भास के कारण प्रतीति का 
आकषेण होता है । प्रवृत्ति के अन्त में अभाव-जनित अनुभूति 
परवृत्ति को निवृत्ति मे परिणत कर देती है । सहज-निवृत्ति स्वतः 
शरीर, इन्द्रिय, मन, बृद्धि आदि में अहम्‌-बृद्धि नहीं रहने देती 
ओर जब यह्‌ स्पष्ट अनुभव होतादै कि शरीर, इन्द्रिय, मन, 
बुद्धि आदि महम्‌ नहीं ह तब प्रतीति का आक्रषण नहीं रहता 
अर्थात्‌ निष्कामता उदित होती है । निष्कामता की अभिव्यक्ति 
होने पर देहाभिमान स्वतः गल जाता हैओौर फिर एकमात्र 
"यह" से अतीतको खोज जाग्रत होती है जो उससे, जिसका 
स्वतन्त्र अस्तित्व है, अभिन्न कर देती है । मम का आकर्षण ओर 
वास्तविकता की खोज अहम्‌ रूपी अण्‌ मेही विद्यमान है। 
प्रतीति के आकर्षण का अन्त होते ही अहंता वास्तविकता कौ 
खोज होकर वास्तविकता से अभिन्न होती है । अर्थात्‌ प्रतीति 
की कामना मिट कर सत्‌ की जिज्ञासामे परिणत होती है) 
सत्‌ को जिज्ञासा स्वतः सत्‌ से अभिन्न होती है। सतु को अभि- 
न्ता सत्‌ में प्रियता प्रदान करती है । ईस दृष्टिसे प्रतीतिकी 
ममता ही सत्‌ की जिज्ञासा ओर सत्‌ की जिज्ञासाही सत्‌ कौ 
अभिन्नता ओर सत्‌ कौ मभिन्नता ही सत्‌ की प्रियता में परिणत 
होती है । प्रतीति की ममता उसी समय तक जीवित रहती है 
जिस समय तक मानव प्रवृत्ति के परिणाम से प्रभावित नहीं 
होता । प्रवृत्ति का आरम्भ काल भले ही सुखद प्रतीत हो, किन्तु 
परिणाममें तो अभावही शेष रहता है, जो किसी को अभीष्ट 
नहीं है । समस्त प्रवृत्तियों का उद्गम अपने में देह्‌-भाव स्वीकार 
करना है, जो अविवेक-सिद्धहै। प्राप्त विवेक का अनादरही 
अविवेक है । इस ष्टि से अपनो भुल ही एकमात्र प्रवृत्तियों का 


खलोत हे । प्रवृत्तियों का परिणाम असह्य होने से अपने मे स्वयं 
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जास्तविकता की खोज जाग्रत होती है । इससे यह स्पष्ट ॒विदित 
होता है कि वास्तविकता से भी भै" की एकता है । प्रतीति से 
अहम्‌ की भूल-जनितं एकता है जौर वास्तविकता से वास्तविक 
एकता है । जिससे वास्तविक एकता है उसमे आत्मीयता स्वतः 
सिद्ध है ओर जिससे भूल-जनित एकता है उसको ममता का 
त्याग अनिवायं है । ममता के व्याग से आत्मीयता मे सजीवत्ता 
आती है! ममता के रहते हृष आत्मीयता सजीव नहीं होती, 
जिसके बिना हुए प्रियता कौ अभिव्यक्ति नहीं होती । ममता- 
जनित आसक्ति पराधीनता मे आबद्ध करती है ओर आत्मीयता 
से उदित प्रियता पराधोनतवा की तो कौन कटे, स्वाधीनतामे भी 
रमण नहीं करने देती, अपितु जो है" उसके लिये रसरूप सिद्ध 
होती है । यह्‌ आत्मीयता की महिमा ह । परन्तु जब तक ममता- 
जनित आसक्ति का अत्यन्त अभाव नहींहो जाता, तब तक 
आत्मीयता की महिमा का बोध नहीं होता । इस दृष्टि से अहम्‌ से 
समता का मिटा देना अनिवायेहै। 


मम का अन्त होते ही अहम्‌ स्वतः तत्त्व को जिज्ञासा त्था 
वास्तविकता की प्रियता मे परिणत हो जाता है, अर्थात्‌ अहम्‌ 
जौर मम मिट कर प्रेम ओर प्रेमास्पद ही शेष रहता है, पर प्रेम 
नहीं रहता । प्रेमी-रहित त्रेम ही वास्तविक प्रेमहै। प्रेमका 
प्रादुर्भाव ही सवेतोमूखी विकास है । इसका अथं यह नहींहैकि 
प्रेम ही प्रेमास्पद है । प्रेम प्रेमास्पद का स्वभाव ओर मानव की 
मांग है । अहंता ओर ममता-जनित परिच्छिन्नता तथा आसक्ति 
का अभाव होने षरही प्रेम काप्रादुरभाव होता है। प्रेम किसी 
करण की अपेक्षा नहीं रखता, इस कारण प्रेम मे पराधीनता 
नहीं है । प्रेम का प्रादुर्भाव होने पर कुछ भो करनातथा पाना 
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शेष नहीं रहता । इस कारण प्रेम की अभिव्यक्तिमेही चिर- 
विश्राम तथा स्वाधीनता है । परं प्रेम-तत्त्व विश्वाम तथा स्वाधी- 
नता में आबद्ध नहीं होता । जिस प्रकार फल को वारिकाकां 
मूल्य चुकाने पर वाटिका की छाया, सुगंधि स्वतः श्राप होती है, 
उसी प्रकारप्रेम का प्रादुर्भाव होने पर चिर-विश्राम तथा 
स्वाधीनता स्वतः प्राप्त होती है । प्रम प्रेमास्पद को रस प्रदान 
करता है ओर विश्वाम तथा स्वाधीनता अपने लिए उपयोगी 
होती है, किन्तु प्रेम के पुजारी मे अपने लिए कुछ भी पाना नहीं 
रहता । इस कारण विश्राम, तथा स्वाधीनता स्वतः परमस 
अभिन्न होती है। विश्राम तथा स्वाधीनता का कोई स्वतन्त्र 
अस्तित्व नहीं रहता । प्रेम के साम्राज्य में प्रेम से भिन्न कुछ नहीं 
है । प्रन ही प्रेमास्पद का नित्य वास है ओौरप्रेम प्रेमास्पद का 
ही स्वभावहै। इस हृष्टि सेप्रेमके प्रादुभवि में ही मानव-जीवन 
को पूणता निहित है । ॑ 


जब यह्‌ स्पष्ट विदित हीहैकि प्रतीति का कोई स्वतन्त्रः 


अस्तित्व नहीं है, पितु एक गति दै जो प्रतीतिके रूपमे 
भासती है, तो प्रतीति का आकर्षण नाश होते ही प्रतीति स्वयं 
उसमें विलीन होती है जिसकी वह प्रतीति है। जब प्रतीति 
अपने उद्गम में विलीन हो जाती है तब अहम्‌ स्वयं गति होकर 
उससे अभिन्न होता है जिससे उसकी जातीय तथा स्वरूप की 
एकता है । इस दृष्टि से अहम्‌ ओर मम का सदाके लिए अन्त 
हो जाता दहै ओौर उसके नाशमें ही सवंतोमुखी विकास निहित 
है । पर यह रहस्य तभी स्पष्ट होता है, जब प्रतीति का आकर्षण 
शेष नहीं रहता । प्रतीति का आकषण रहने परतो उसीकी 
भोर गति रहती है जिसका अस्तित्व नहीं है । इस दृष्टि से प्रतीति 





। 
| 
| 
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के आकषंणमें ही अभाव की अनुभूति है, अभाव स्वभाव से 
किसी भी मानव्रको अभीष्ट नहींहै। अभावकीभमिमेही 
परणता की मांग जाग्रत होती है जो वास्तविकता से अभिन्न करने 
मे समथंहै। ¦ 

"नहीं" को नहीं अनुभव करने पर हीष्ै' कीर्माग 
ओौर असत्‌ को असतु जान लेने पर ही सत्‌ की जिज्ञासा होती 
है । इतना ही नहीं जब देखे हृए का अस्तित्व सिद्ध नहीं होता 
तब सुने हृए मे आस्था होती है, बस, यही आस्तिके दशेन का 
उद्गमटै। 

यद्यपि आस्था की माँग मानवमात्र में स्वभावसिद्ध है, किन्तु 
इन्द्रिय तथा वबुद्धि-हष्टि के आधार पर मानव सृष्टि मे आस्था 
स्वीकार करता है । परन्तु प्रवृत्तियों के परिणाम पर जब विचार 
करताहैतो उसे यह्‌ स्पष्ट विदित होताहै कि जिसकी ओर 
दौडते हों ओर न पकड़ पाते हों ओर अन्तम असमथंता का 
अनुभव करते हों, वही संपार है । जिसकी प्राप्ति ही नहींहै, 
उसकी आस्था कुछ अथं नहीं रखती, अर्थात्‌ सृष्टि की सत्ता को 
स्वीकार करना श्रममूलकही है । पर जब मानव दृश्य से विमुख 
हो अपने ही मे सन्तुष्ट होता है तब वह अपनी आस्था स्वीकार 
करता है ओर फिर उसे समस्त विश्व अपनी ही एक अवस्था 
भासित होती है अर्थात्‌ जो सभी अवस्थाओं से अतीत है वही 
सभी अवस्थाओं मे है। पर अवस्था-जनित तादात्म्य परि- 
च्छिन्नता मे आबद्ध कर देता हं । परिच्छिन्नताके रहते हुए भेद 
ओर भिन्नता का नाश नहीं होता । भेद भय को ओर भिन्नता । 
संघषं को जन्म देती है, अर्थात्‌ भिन्नता से ही रागद्वेष कौ 
उत्पत्ति होती है! रागद्वेष मे आब्रद्ध मानव पराधीनता एवं 
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क्षोभ मे आबद्ध रहता है । पराधीनता चिन्मय जीवनसे ओर 
क्षोभ समता से अभिन्न नहीं होने देता । इस हृष्टि से राग-द्रेष 
यक्त वस्तु-स्थिति किसी को भी चेन से नहीं रहने देती । परन्तु 
भेद ओर भिन्नता के रहते हृए राग-दरष का अन्त सम्भव नहीं 
है । इस हष्टि से परिच्छिन्नता किसी को भी अभीष्ट नहीं है, 
उसका अन्त करना अनिवायं है । परिच्छिन्नता का नाश निरा- 
श्रय तथा अप्रयत्न के बिना सम्भव नहीं है। वस्तु, अवस्था 
आदि का आश्रय मिटने पर निष्कामता तथा निमंमताकी 
अभिग्यक्ति होती है ओर फिर अप्रयत्न होने पर ही परिच्छिन्नता 
कानाशहोताहै। इस दृष्टि से अहम से अतीत की आस्थाही 
वास्तविक आस्थाहै। पर यह्‌ रहस्य तभी स्पष्ट होता है जब 
"यह ओर मै" को वास्तविकता काबोधहो। इनदोनों मेँसे 
किसी एक कौ वास्तविकता का परिचय होने पर दोनों हीका 
स्पष्ट बोध हो जाता है) 

हृश्य का राग जिसमे है वह भै" हश्यकी ही जातिका है) 
राग-रहित होने पर समस्त हश्य अपने अधिष्ठान से अभिन्न हो 
जाताहै; कारण, किरागके होते हुए दृष्टि दृश्यसे विमुख 
नहीं होती ओर उसके विना हुए हृष्टि अपने उद्गम में विलीन 
नहीं होती । जब दुष्टि अपने उद्गम म विलीन हो जाती है तब 
उसकी गति उसकी ओरहोती है जो सवं काश्य तथा 
प्रकाशक दहै) जो सवं का आश्रय तथा प्रकाशक है उसे कोई भले 
ही अहम्‌ के रूप मे अनुभव करे, किन्तु अहम्‌ भी वास्तवमें 
उसी की एक अभिव्यक्ति है। इस दुष्टिसे सभी में सत्ता 
रूप से वही रहै जो सवं का आश्रय तथा प्रकाशक है। 
सवं के आश्रय तथा प्रकाशक मे किसी प्रकर की एक 
देशीयता तथा परिच्छिन्नता नहीं हो सकती । उसमें 
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एकदेशीयता तथा परिच्छिन्नता का आरोप करना कर्ता का ही 
चमत्कार है । वह वास्तेधिकतता नहीं है । वास्तविकता का परि. 
चय तो अहम्‌ ओर ममकै नाशमें ही निहित है। राग रहितं 
भूमि में ही सवेतोमुखी विकास निहित है; कारण, किं सामथ्यं 
कौ अभिबग्यक्ति, विचार का उदय, प्रीतिकी जाग्रति राग रहित 
होने से स्वतः होती है। अपने म अपना करके कुछ भी मानने 
पर कोई भी मानव किसी भी प्रकार राग रहित नहीं हो सकता 
ओर उसके बिना हृए वास्तविकता का बोध नहीं होता। इस 
कारण राग का अन्त करना अनिवायं है जो एकमात्र हश्य के 
यथाथं ज्ञान से ही सम्भव दै । ट्य की वास्तविकता का परिचय 
देश्य से विमुख होनेपर ही होता है । हश्य की विमुखता एकमात्र 
निमेमता तथा निष्कामता से ही साध्य है । 


देवे हृए ओर किए हुए का प्रभाव जब तक अंकित 
है तब तकं स्वाभाविकता मे प्रतिष्ठा नहीं होती ओरं उसके 
बिना हृए॒ वास्तविकता का परिचय नहीं होता अर्थात्‌ 
निस्सन्देहता नहीं आती । देखा हृ मिला नही, किया 
हआ रहा नहो, किन्तु उसकी स्पृति-मात्र अंकित है। यदि 
कुछ कालके लिए देखना ओर करना बन्द कर दिया जाय, 
अर्थात्‌ न देखने ओर न करने को अपना लिया जाय तो भूतकाल 
से देवे हृए ओर किए हृए का जो प्रभाव अंकित दहै वहु स्वतः 
प्रकट होगा । उस दृश्य से सहयोग तथा तादात्म्य स्वीकार न 
करने पर उत्पन्न हुआ चिन्तन अपने आप मिट जायगा ओौर फिर 
स्वतः स्वाभाविकता के साम्राज्य में प्रवेश होगा । जिसके होते 
हौ वास्तविकता से अभिन्नता प्राप्न होती है ओर फिर मानव 
स्वतः निस्सन्देह हो जाता है । | 
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यह सभी को मान्यहोगाकि किएहृए का परिणाम. जो 
कछ भी हो पर वेह सदव नहीं रहता । जो सदैव नहीं रहता 
वह्‌ जीवन नहीं है अर्थात्‌ बह लघ्य नहीं है। इस हृष्टि ते लक्षय 
की प्रातिमें "क्रिया हृभा' हेतु नहींहै। करने का सम्बन्ध पर. 
हित में भलेहीहो पर उनसे अपने लक्ष्य की प्राभि नहीं होती, 
पर फिर भी मानबमेंकरनेकाराग है । करने के राग-निवृत्ति 
मत्रैकेलिएहीकरनारहै, पर वह तभी सम्भव होगा जब कम~ 
सामग्री तथा कायं-कषेत्र मे ममतान रहै ओौरन फलासक्ति ही । 
निमंमता तथा फलासक्ति रहित प्रवृत्ति से ही सहज-निवृत्ति आती 
है जो स्वाभाविकता से अभिन्न करनेमे समर्थं है । अस्वाभा- 
विकता ने ही पराधीनता, जडता एवं अभाव में मानव कौ नाबद्ध 
किया है । इस कारण से अस्वाभाविकता का अन्त करना अनि- 
नायंहे, जो एकमात्र अचाह्‌ तथा अप्रयत्न से ही साध्य है। चाह- 
रहित होते ही स्वतः वर्तमान कायं परा करने की सामथ्यं आती 
है । चाह-युक्त मानव वतमान कायं को विधिवत्‌ नहीं कर पाता। 
उश्का परिणाम यह होता है कि कायं करते रहने पर भी करने 
का राग नाश नहीं होता जो अवनति का मूलदहै। करने का राग 
रहते हए अप्रयत्न होना सम्भव नहीं है । ओर अप्रयत्न हृए बिना 
सीमित अहम्‌ भावका नाश नहीं होता; उसके बिना हृए भेद 
तथा भिन्नता का अन्त नहीं होता। भेद तथा भिन्नता 
रहते हुए वास्तविकता से अभिन्नता नहीं होती । वास्तविकता 
से अभिन्नता बिना हुए वास्तविकता का बोध सम्भव 
नहीं है; कारण, कि प्रतीतिसे विमुख हए बिना द्श्य की 
यथाथता स्पष्ट नहीं होती ओर है से अभिन्न हृए बिना शै" 
का बोध नहीं होता। इस दृश्य से यह" के परिचयमें ही 
मे का परिचय ओौर यहओर न्नैक वास्तविकता के 
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अनुभव में ही ९है' की प्राति, है" का बोध ओौर हैः कीः प्रियता 
निहित है , 


अस्वाभाविकता सम्भव मे असम्भव ओौर असम्भव में सम्भवं 
काभासकरातीहै। इस दृष्टि से अस्वाभाविकता के रहते हृष 
जो सम्भव है, उसमें आस्था नहीं होती ओर जो असम्भव है 
उससे मानव निराण नहीं होता । उसका बड़ा ही भयंकर परि. 
णाम यहहोताहैकरिन तो अपने जाने हृए का प्रभाव ही अपने 
पर होताहै ओर न सूने हृए मे अविचल आस्था ही होती है 
मौरन जोकर सक्ते ओर करना चाहिए उसे कर ही 
पातेहै। इस दृष्टि से शीघ्रातिशीघ्रं अस्वाभाविकता का अन्त 
करना अनिवायेहै। है कौप्राप्नि ओर नही की निवृत्ति 
सम्भवदहै। "नही" की प्रतीति दहै, पर प्राप्ति नहीं ओर जो द" 
उसकी प्राप्नि होती है प्रतीति नहीं । एेसी दशा में यह अनिवार्यं 
हो जातादै कि दृश्यसे विमुख हुए विना नित्य-प्राप्त मे आस्था“ 
ही नहीं होती । जिसमें आस्था नहीं होती उसमे आत्मीयता 
नहीं होती, ओर जिससे आत्मीयता नहीं होती उसकी प्रियता 
जाग्रत नहीं होती भौर प्रियता के बिना दूरी, भेद तथा भिन्नता 
का अन्त नहीं होता । दूरी के नाशमेंही योग ओर भेदके नाश 
मेही बोध तथा भिन्नताकेनाशमेंहीप्रेमका प्रादुभवि होता 
है । इस दृष्टि से योग, बोध तथा प्रम की प्राप्ति आत्मीयतासे ही 
साध्यहैं। 


दूद्यकाराग,जो द्ण्यसे विमुख नहीं होने देता, किसमें 
है ? इस समस्या पर विचार करने से यह स्पष्ट विदित होता है 
कि दुश्यका राग दृश्यमेंनहीं हो सकता ओौर न द्ष्य के 
प्रकाशकमें। दृश्य का राग उसीमें है जिसने दुश्य मे ममता 
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| 
ओर दृश्य की कामना स्वीकारकीहै। उसका नाम अहम्‌ हो 
सकता है; कारण, कि अहम्‌ के बिनामम ओर मम के बिना 
कामना उत्पन्न ही नहीं होती । इस दृष्टि से अहम्‌ ओर मम कौ 
वास्तविकता का दशेन किए बिना दुष्य से विमुख होना सम्भव 
नहीं है । जिसमें दृश्य की ममता तथा कामनादहै उसीमें 
जिज्ञासाभी है ओर उसी की कोईर्मागभी है। ममता, कामना, 
जिज्ञासा ओर मांग जिसमें है, वही अपनेको भैः कहु कर 
सम्बोधित करता है। ममता, कामना के नामे ही जिज्ञासा- 
पूति की सामथ्यं है भौर निस्सन्देह होने में ही अविचल आस्था 
तथा आत्मीयता है । आत्मीयता मे ही अगाध अनन्त, नित, नव 
प्रियता की अभिव्यक्ति है। इस दुष्टिसे यह निविवाद सिद्ध हो 
जाताहैकिभ्नै' वही है जो दायित्व पूरा करसक्ताहै ओौर 
जिसकी मांग पूरी होती है । ममता, कामनाके स्याग का दायित्व 
उस पर है । दायित्व पूरा करते ही जिज्ञासा की पूति ओौर प्रेम 
की प्राप्ति स्वतः होती है, अर्थात्‌ काम की निवृत्ति, जिज्ञासा कौ 
पूति, प्रेम की प्राप्ति जिसको होती है वही है। 
| 
। 


अब यदि कोई यह कहे कि मुञ्चे दुष्य का राग अभीष्ट नहीं 
है, अतः ममता, कामना, तादात्म्य केत्यागसे निविकारता, 
परम-शान्ति, अपरिच्छिन्नता से अभिन्न होना है । क्या जिससे 
अभिन्न होना है, उसका स्वतन्त्र अस्तित्व है ? यदिह तोभ्मैः 
क्या उसकी प्रियता से भिन्न कुछ ओर है ? प्रियता मेँ अस्तित्व 
किसका होता है ? इस समस्या पर विचार करने से यह स्पष्ट 
विदित होता है कि प्रियता जिसकी है उसमें अस्तित्व उसौ का 
है । अपना अस्तित्व स्वीकार करके प्रियता कौ अभिव्यक्तिही 
नहीं होती, अपितु जिसने निविकारता आदि से अर्थात्‌ अपनी 
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मांग से भिन्न अपना अस्तित्व स्वीकार किया उसमें आसक्ति हो 
सकतो है, प्रियता नहीं । आसक्त आसक्ति से भिन्न भी रहता है । 
किन्तु प्रियता जिसमे होती है उसका अस्तित्व प्रियता नहीं है। 
आसक्ति ओर प्रियता में एक बड़ा भेद यह है कि आसक्ति उसको 
अपने से अभिन्न नहीं कर पाती जिसमें आसक्ति है ओौर जिसके 
प्रति आसक्ति होती है उसके काम नहीं आ पाती; कारण, कि 
आसक्ति भोग की जननी है। कोईभी भोक्ता भोग्य वस्तुके 
काम नहीं आता, अपितु भोक्ताके द्वारा भोग्य वस्तु का विनाश 
ही होता है, किन्तु प्रियता जिसके प्रति होती है उसके लिए रस- 
रूप होती है ओर उसका विनाश नहीं करती, अपितु प्रियता 
अपनेकोही प्रियतम से अभिन्न करती है। अतः आसक्त 
ओर प्रियता का मेद स्पष्ट होने पर यह्‌ स्वतः सिद्ध हो जाता 
है किसर्वाशमें आसक्तिका नाश होने पर भोक्ता का कोई स्वतंत्र 
अस्तित्व नहीं रहता, अपितु जिसका स्वतन्त्र अस्तित्व ह उसकी 
प्रियता रहती है । स्वतन्त्र तथा अविनाशौ एवं अनन्त ओर 
चिन्मय की प्रियता भी उसी की जातिकीहै, पर उसका कोई 
अपना करके अस्तित्व नहीं है । 


अब यदि कोई यह्‌ कहे कि समस्त हृश्य की ममता, कामना 
एवं तादात्म्य के कारण मृज मे जडता, पराधीनता, अभाव 
आदि दोषों की उत्पत्ति हो गईथी, पर जव विवेकं पूवेक 
ममता, कामना, तादात्म्य का अन्त कर दिया तब र्भः स्वयं 
निविक्रार, शान्त, स्वाधीन तथा अपरिच्छिन्न हो गया। अब 
विचार यह करना है कि यदि निविकारता, स्वाधीनता, 
अपरिच्छिन्नता आदि तुम्हीं सब थे तो तुमने ममता, कामना 
आदि विकारोंको क्यः स्वोकार किया? क्या यह कभी सम्भव 
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है कि कोई स्वाधीन होते हए पराधीनता, चिन्मय होते 
` हुए जडता, पूणं होते हृए अभाव, परमशान्त होते हृए 
अशान्ति ओर अपरिच्छिन्न होते हुए परिच्छिन्नता को अपनाये ? 
कदापि नहीं । इससे यह्‌ स्पष्ट विदित होता है कि जिसमें 
असक्ति आदि दोष है, वह उसकी जाति का है जिसकी 
उसने आसक्ति स्वीकार की थी। आसक्ति ओर आसक्त-पदार्थो 
का स्वतन्त्र अस्तित्व सिद्ध नहीं होता) अतः आसक्ति ओर 
आसक्त इन दोनों का ही अभावहै। यदि यह स्वीकारन किया 
जाय, तो आसक्ति आदि दोषों की निवृत्तिकी बात सिद्ध नहीं 
। | ओर आसक्ति आदि दोषो की किसीको माग नहीं होती । 
अतः स्वतन्त्र अस्तित्व उसीका है जिसको माँग है। उसको 
स्वीकारन करनेपरभी उसकी प्राप्निहै, यह उसकी महिमा 
है ओर जिनको आसक्ति है उनके अस्तित्वकौ स्वीकार करने 
पर भी उनकी प्राप्ति नहींहै, यह उनको महिमा है। अतः 
आसक्ति का अन्त कर निविकारता, परम शान्ति, स्वाधीनता, 
अपरिच्छिन्नता, अगाधप्रियता आदि से अभिन्न होनेमे ही 
मानव-जीवन की पूणता है। “है को अस्वीकार करनेपर भी 
उसको निवृत्ति नहीं होती ओर "नहीं को स्वीकार करने पर 
भो उसकी प्राति नहीं होती । प्रतीति है, षर प्राप्ति नहीं, उसी 
को "यहु" अर्थात्‌ "नहीं! करके सम्बोधन करतेहैँ। प्राप्ति है, 
प्रतीति नहीं, उसी को हि" करके सम्बोधन करतेहैं। "नहीं कौ 
ममता ओर है' कीर्मांग जिसमे है उसी को भै" करके सम्बोधन 
करते हैँ । ममताकी निवृत्ति होनेषर माग की पूति स्वतः 
हो जाती है ओर फिर अहम्‌ जेसा कोई स्वतन्त्र अस्तित्व भासित 
नहीं होता। ममता आदि दोषों के रहते हए ही अहम्‌ का 
भास होता है। "यह कुछ नही, भै" कु नदीं, यह मानवः 
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दशन से सिद्धहै। अब यदि कोई केकि यह कुछ नहीं 
भं कुछ नहीं ओौर इन दोनोंसे भिन्न 'है' भी कुछ नहीं, तो 
यह्‌ अहम्‌ को आवाज है, अर्थात उसकी आवाज है जिसका 
स्वतन्वर अस्तित्व नहीं है । नही' को "नही! अनुभव करते 
ही दैः की प्राप्ति स्वतः होती है। है" का मानना तथा 
जानना उतना आवश्यक नहीं है जितना प्राप्त करना। मानने 
ओर जानने की बात साधन-रूप चर्चाहै, जोन मानने तथा 
न जाननेपरभीज्योंकात्योंहै, उसीकी प्राप्ति मानव को 
भभीष्टहै। | 
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जब मिला हुजा मौर देखा हभ अपने को सन्तुष्ट नहीं कर 
पाता, तब स्वभावसेही बिना जाने हुए मेँ आस्थाहोती है। 
आस्था स्वयं श्रद्धा, विश्वास तथा आत्मीयताके स्वरूपम 
परिणत हो प्रियता प्रदान करतीदहै। त्रियता जिसमे उदित 
होती है, उसके लिए तो रस-खूप है ही, पर जिसके प्रति होती 
हैउसेभी रस प्रदान करतीदहै। इसटहष्टि सेश्रियताकी बडी 
महिमा है। अब यदि कोई यह्‌ कहे कि बिना जाने आस्था 
केसी ? इस समस्या पर विचार करने से यह्‌ स्पष्ट विदित होता 
है कि जानने परतो आस्था की अपेक्षाही नहीं होती; कारण, 
कि अघत्‌ के ज्ञान मे असत्‌ की निवृत्ति ओर असत्‌ की निवृत्ति में 
सत्‌ कौ प्राप्ति होती है। अतः भास्था सदेव उसीमेंहोती है 
किं जिसको आवश्यकता तोहो, पर जिससे परिचित नहों। 
इस हृष्टि से आस्था स्वयं एक स्वतन्त्र पथदहै। पर यह रहस्य 
तभो स्पष्ट होता है जब मानव इन्द्रिय-टृष्टि तथा बुद्धि-हृष्टि को 
अधूरा ज्ञान अनुभव करतादहै। अधूरे ज्ञान से जिज्ञासा जाग्रत 
होतो है, आस्था नहीं । आस्था एकमात्र उसी मेहो सकती है, 
जिसे कभी भो इन्द्रिय तथा वृद्धि-टष्टि से अनुभव नहीं किया । 
बुद्धि-हष्टि इन्द्रिय-टृष्टि के प्रभाव कोनाशकर स्वतः समहो 
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. जाती है जिसके सम होते ही जिज्ञासा-पूति के लिए विचार ओर 
कत्तेग्य-पालन के लिए सामथ्यं तथा नित-नव रस की अभिग्यक्ति 
के लिए प्रेम का प्रादुर्भाव होता है। विचार, सामथ्यं तथा प्रीति 
के स्वरूप मे जिसका अवतरण होतादहै, व्ह "यह' ओौर ्मै'से 
भिन्नहै। इतना ही नहीं "यह' ओर भै" उसीके प्रकाशसे 
प्रकाशित हैँ ओौर उसी के आश्रय से सत्ता पाते हैँ। उसकी 
प्रप्ति एकमात्र आस्था, शद्धा, विश्वासपूवंक आत्मीयता मेही 
निहित है । 

प्राकृतिक नियमानुसार प्रत्येक कायं अपने कारण में विलीन 
हो सकता है, उसे विषय नहीं कर सकता । इस दृष्टि से यह्‌ 
सब कुठ, अर्थात्‌ "यह' भौर भे जिसका कायं है वह अपने 
कारण से अभिन्न हो सकता है, पर उसको विषय नहीं कर 
सकता । जिसको विषय नहीं कर सकते उसमे आस्था कर सकते 
है । इस दृष्टि से आस्था स्वतन्त्र पथ है । 


यह सभी को मान्य होगा कि कोई भी उत्पत्ति भनुत्पन्न 
तत्व के बिना हो नहीं सकती ओौर कोई भी प्रतीति बिना किसी 
प्रकाशक के प्रतीत नहीं हो सकती । इस कारण समस्त विश्व 
की उत्पत्ति के मूल में कोई अनुत्पन्न तत्वहै मौर प्रतीति का 
प्रकाशक है पर, उसे इन्द्रिय तथा बुद्धि-दृष्टि से नहीं देखा । जिसे 
देखा तो नहीं है, पर उसको मागहै, इस कारण बिना जनेहृए 
मे आस्था अनिवायं है । | 

जब मानव अपनेमे किसी न किसी प्रकार का अभाव 
अनुभव करताहै ओर उस ब्रभाव का अभाव किसी भी उत्पन्न 
हई वस्तु, अवस्था, परिस्थिति आदि के द्वारा नहींहोता, तब 
विवश होकर उसमे आस्थाकरतारहै, जो अभाव के अभावमें 
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समथहै; कारण, किर्मांग उसीकी होती है जिसका स्वतन्त्र 
अस्ति है, पर उसका अनुभव नही है। अतः उसमे आस्था 
अनिवायं है। 

संयोग कौ दासता ओर वियोगकै भयसे मुक्तं करने में 
क्या कोई परिस्थिति समथं है? कदापि नहीं । क्या संयोग की 
दासता तथा विधोग का भय मानव की समस्या नहीं है ? अवश्य 
है । क्या वह समस्या हो सकती है, जिसका हल न हो ? कदापि 
नहीं । यदि समस्या है, तो उसका हल भी है। इस समस्या के 
हल करने के लिए सूने हुए मे आस्था करना अत्यन्त आवश्यक 
हो जाता है । यद्यपि संयोग में वियोग ओर वियोग मे अभावका 
विचारप्वक अनुभव करने मे नित्य-योग की प्राप्न होती हैः 
परन्तु वह्‌ विचार किस कीदेनहै? इस दृष्टि से भी यह स्पष्ट ` 
विदित होता है कि मानवकीर्मांगकी पति के लिए आवश्यक 
सामग्रो जिससे प्राप्त होती है, वह सभी का अपना है; उसके न 
मानने तथा न जानने प्रर भी उसकी अहैतुकी कृपा स्वतः 
वास्तविक माग की पूर्ति के लिए आवश्यक सामथ्यं प्रदान करतो 
है । इस दृष्टि से भी यह विदित होता है कि कोई अपना है, जिसे 
हम नहीं जानते पर जो हमें जानता है । उसमे आस्था करना 
अत्यन्त जावश्यक है । विवेक-विरोधी विश्वास त्याज्य है । पर 
विश्वास के लिए यह आवश्यक नहीं है, कि विवेक का समथन 
हो । उत्पन्न हुई वस्तु, अवस्था आदि का विश्वास विवेक-विरोधी 
है; कारण, किं उत्पत्ति-विनाश का क्रम सतत्‌ है । उसकी स्थिति 
ही नहीं है । जिसकी स्थिति ही सिद्ध नहीं होती, उसमे विश्वस 
करना ^भूल है । पर जो उत्पक्ति-विनाश का आश्रय तथां प्रकारक 
है, उसमें अविचल आस्था रखना विवेक-विरोधी नहीं है । इतना 
हो नही, विवेकरूपौ प्रकाश जिससे मिला है, उसका समर्थन 
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विवेक-सिद्ध नही है । अतः विवेक-वि रोधी विश्वास को त्याग 
वास्तविक आस्था स्वीकार करना अनिवार्यं है। वास्तविक 
आस्था उसी मेहो सकती है जिसकी मांग तो है पर, उसे इन्द्रिय, 
बुद्धि-हृष्टि आदि से देखा नहीं है । 

कोई भी मिल्कियत बे मालिक की र कोई उत्पत्ति बिना 
आधार के नहीं होती । तो फिर विष्व का कोई मालिक नहीं है 
तथा उत्पत्ति का कोई आधार नहीं है, यह्‌ कैसे हो सकता है ? 
हा, यह्‌ अवश्य है कि जो सबका मालिक तथा आधार है, वहू 
इतना उदार है कि उसमे यदि कोई आस्थान करे, अथवा उसे 
कोई न माने तबभी वहु सभी काअपना है । पर अपने में आस्था 
न करना, सनाथ होने पर भी क्या अपने को अनाथ नहीं करना 
है? क्या यह अपनेही द्वारा अपना सवेनाश नहीं है? अर्थात्‌ 
अवश्य है । अपना होनेसे ही अपनेकोप्रियहै। हम उसे जाने, 
न जानें इससे कोई अन्तर नहीं होता । अपने मे अपनी प्रियता 
स्वभाव-सिद्धहे । प्रियता कौ जाग्रतिमें नीरसताका नाशै, 
नोरसताकेनाश होतेही निविकारता की अभिव्यक्ति स्वतः 
होतो है; कारण, किं समस्त विकार नीरसता की भरूमिमें ही 
उत्पन्न होते हैँ । नौ रसता का अत्यन्त अभाव एकमात्र प्रियता 
मेही निहित है गौर प्रियता आत्मीयता सेही साध्य है। 
आत्मोयता आस्था, श्रद्धा, विषवाससे ही होती है। इस दृष्टि से 
आस्था स्वेतोमूखी विकास में समथ है, 

समस्त विश्व किसी कीओर दौड रहादहै। प्रत्येक वस्तु 
स्वभावसे ही गतिशील है । गतिशीलता में किसी का आकषण 
ह । सभो का आकषंण उसी के प्रति हो सकताहैजो है । इस 
दृष्टिसेभी्हेकोनजाननेपरभी है" में आस्था होती है, 
इतना हो नही, प्रत्येक मानव का यह्‌ अपना अनुभव है कि 


पथ-विवेचन 1 





१०० | | मानव-दशेन 


उसकी कोईममांगदटै। वह प्रमादवश भलेही उसर्मांग को अनेक 
कामनाओंमे बदलनेका प्रयास करे, किन्तु एेसी कोई भी 
इच्छित वस्तु नहीं है जिससे अरुचि नहो। इससे यह्‌ स्पष्ट 
विदित होता कि जिस रुचिकरकोमांग है उसे इन्द्रिय-टष्ट 
तथा वुद्धि-दश्टिसे देखा नहीं है । इन्द्रिय-दृश्टि आदिसे देवे हृए 
रुचिकर पदार्थो से स्वतः उपरामता आती है ओौरमगि शेष 
रहती है । इससे यह्‌ स्पष्ट विदित होताहैकिर्मांग उसीकीदहै 
जिसे जानते नहीं अतः उसमें आस्था अनिवायंरहै। नहीं की 
माँग नहीं होती । न हो ओौर प्रतीत हो, उसमें आसक्ति होती है, 
उसको कामनाहोतीदहै। किन्तु मांग उसकी होती है जिसका 
स्वतन्त्र अस्तित्व है । अतः जिसका स्वतन्त्र अस्तित्व है, यद्यपि 
उसे देखा नहीं है, परन्तु उसमें आस्था करना अनिवार्यं है। 
इन्द्रिय-हष्टि से देखने पर यह स्पष्ट विदित होता है कि उत्पन्न 
हई वस्तुओ मं जो सौन्दयं प्रतीत होता है वह्‌ किसी कारीगर की 
महिमा गाता है । यदि वस्तुओं का अपना स्वतन्त्र सौन्दर्यं होता, 
तो उनमें परिवतेन न होता । सतत्‌ परिवतेन यह सिद्ध करता 
है किं उत्पन्न हुई वस्तुओं को किसी से सौन्दयं मिला है । मानव 
प्रमादवश सौन्दये को वस्तुओं मेंआरोप कर लेतादहै ओर 
परिणाम मे वस्तुओं की दासता में आबद्ध होता है। वस्तुए 
मिट जाती है, दासता रह जाती है,जो किसी भी मानव को 
स्वभाव से प्रिय नहींहै। इन्द्रिय-हष्टिके आधार परभी उस 
अनन्त सौन्दये मे आस्था हो सकती है, जिससे सभी को सौन्दये 
मिलता है । मिले हुए सौन्दयं मं आबद्ध होना अनन्त सौन्दयं से 
विमुख होना है । अनन्त सौन्दर्यं की माग उत्तरोत्तर बढती रहे, 
तो स्वभाव से हो उसमें आस्था होती है, जिसे देखा नहीं, पर्‌ 
जिसकी मांगहै। 
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अनन्ते सौन्दर्यं से विभख होकर ही भानव सीमित परिव्क्न- 
शील सौन्दयं में आबद्ध होता है, जो विनाश का भूलटहै। सतत्‌ 
गतिशीलता यह सिद्ध करती दै कि षह किसी से मिलनेकै लिए 
आकुल-व्याकल है । इस दृष्टि से समस्त भृष्टि किसी अपरिचित्त 
कीओर तीत्रे गतियेजारहीदहै। यदि उसमे मानव आस्था 
करले तो बड़ी सुगमतापूबेक उसकी प्रियता होकर उससे अभिन्न 
हो सकता है । खोज करते-करते जब तक खोज-~कर्ता अपने को 
खो नहीं बेठता, तब तक उससे अभिन्न तहीं ह ता जिसे आस्था, 
श्रद्धा, विश्वासपू्वंक बडी ही सुगमतापूवेक प्राप्त कर लेता है; 
कारण, कि खोजमे मिली हुई सीमित शक्तियों का अभिमान 
रहता है, जिसके रहते हए असीम तथा अनन्त से अभिश्ता 
सम्भव नहीं है । आत्मीयता से जाग्रत प्रियता अभिमान का अन्त 
कर वास्तविकता से अभिन्न कर देती रै, जो आस्था-मात्रसेही 
साध्यटहे। 


जब तकं मानव अपने देह-ज नित सीमित स्वभाव मै आबद्ध 
रहता है, तब तंक उसे बिनादैवेमे आस्था नहीं होती, किन्तु 
देह आदि वस्तुओं की वास्तविकता जान लेने पर जब मानव 
देह-जनित स्वभाव से अपने को असन्तुष्ट पोता है, तब उसे विबश 
होकर उसमें आस्था करनी पड़ती है कि जिसे देखा नहीं है । 
यदि एेसा न होता तो दुःख, पराधीनता, जडता तथा अभावसे 
पोडितं प्राणी उस अलौकिक जीवेन कीर्माशिहीन करता जिसे 
देखा नहीं है । मांग उसी कीहोतीदटै जिसे देखा नहींहै ओर 
कामना उसकी होती दैजिमे देखादै। माँग पराधीनता से 
स्वाधीनता की ओर गतिशील करती है भौर कामना पराधीनता 
मे आबद्ध रखती है । इस हशि से कामता ओरर्मागमे भेददहै। 
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कामनाओं से भिन्नमांग का होना, इस बात को सिद्ध करताहै 
कि इच्छित वस्तुओं से अतीत भी कोई अपना है। अपनेमें 
अपनी आस्थान करना अपनी ही भारी भ्रूल है । कामना-रहित 
होते ही स्वतः उसकी ओर प्रगति होती है जो सृष्टि का उद्गम 
है । सृष्टिकामूल बीज अहम्‌ है। उसीमें माँगदहै। मांगकी 
पूति जिससे होती है, वही सभी कासब कुछटहै ओर उसी में 
आस्था, श्रद्धा, विश्वासपूवेक आत्मीयता स्वीकार करना है। 
आत्मीयता अहम्‌ को अगाधप्रियता में परिणत कर देती है ओौर 
फिर प्रियता से अभिन्न हो मानव उसके लिए उपयोगी सिद्ध 
होता है जिसमें उसने आस्था की है । 


आस्था अपने प्रेमास्पद के लिए उपयोगी होतीदहै ओर 
विचार अपने लिए उपयोगी होता है । विचार-पथ का पथिक 
पराधीनता, जडता, अभाव से रहित हो; स्वाधीनता, चिन्मयता 
एवं पूणता को प्राप्न कर कृत-कृत्य होता है । किन्तु आस्थापूवंक 
मानव उसके. लिए उपयोगी होता है जिसने विचार प्रदान किया 
है । वस्तु योग्यता, सामथ्यं का दाता जो दै, उसी में आस्था करना 
है । वस्तु, योग्यता, सामथ्यं का उपयोग अपने लिए हितकर है 
ओर अःस्था उनके लिए हितकर है जिन्होँने सभी को सब कुछ 
प्रदान किया है, अर्थात्‌ अपने दाता के लिए वही उपयोगी होता 
है जो अविचल आस्था, श्वद्धा, विश्वासपूरवंक दाता मे आत्मीयता 
स्वीकार करताहै। यह्‌ सभी कोस्पष्ट विदित हैकि मिली 
हई कोई भी वस्तु किसी की व्यक्तिगत नहीं है । जब व्यक्तिगत 
नहीं है, तब उसका कोई दाता है । मिली हृई वस्तुओं मे ममता 
करना ओर दाता को अपनान मानना, यह कहाँ तक न्याय 
यक्त है ? वास्तविकता तो यह है कि दाता अपनारहै, वस्तुए 
उस्रको हे । उसको दी हई वस्तुओं के द्वाराही विश्वकी सेवा 


॥ 
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होती है मौर आत्मीयताकैद्ाराही दातामें प्रीति होती है। 
चत्‌ नि दपि ति नि मानव कोजगत्‌ के लिये ओर प्रीति जगत्‌-पति के लिए 
पर कुछ करना तथा पाना शेष नहीं रहता; कारण, कि समस्त 
कतव्यों की परावधि सेवामें ओौर समस्त प्रापि की पराकाष्ठा 
प्रीति में निहित है । प्रीति के समान ओौर कोई अलौकिक महान्‌ 
तत्त्व नहीं है; कारण, कि प्रीति मानवको विभु कर देतीहै। 
भहान्‌ को प्रीति महान्‌ को मोहित करती है, इस दृष्टि से प्रीति 
कै समान ओर कोई अनुपम अलौकिक तत्व नहीं है, जौ एकमात्र 
भस्थासेही साध्यहै। करने ओर पानेका अन्त होने पर 
सीमित अहम्‌-भाव स्वतः नाश हो जाताहै; कारण, कि करने, 
पाने का प्रलोभन ही परिच्छिन्नताको जीवित रखताहै। इस 
हृष्टि से सेवा तथा प्रीति की अभिव्यक्तिमें ही जीवन की पूर्णता 
निप्तटै। 

अचाह तथा अप्रयत्न हुए विना आस्था सजीव नहीं होती; 
कारण, कि कामना तथा अहङ्ृति-युक्त मानव उसमे आस्था कर 
ही नहीं पाता जो उसकी उत्पत्ति सेपूर्व है। क्याक्सी ने 
उसको जानादहै जो उसका प्रकाशक तथा आश्रयदहै? कदापि 
नहीं । पर प्रत्येक मानव उसे प्राप्तकर सकता है,जो उसका 
आधार तथा प्रकाशक है । तथा प्रकाशक है । उसकी प्राप्ति उसकी प्रियता मेही 


निहित है, जिज्ञासा में नहीं । जिज्ञासा उसका बोध कराती है, 
जिसका स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं है । ज्ञान. असत्‌ का होता है। 
प्राप्ति सत्‌ कौ होतो है । अतः आस्थापूर्वंक ही आत्मीयतता प्राप्त 
होतीहै, जो प्रियता की जाग्रतिमेंहेतु है ओर श्रियता ही 
एकमात्र उसकी प्राप्ति का साधन है, जो उसकी उत्पत्ति से पू 
अनुत्पन्न है, यद्यपि प्रत्येक उत्पत्ति उसी से सत्ता पाती है, जिससे 
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वह्‌ उत्पन्न हुई है । इतना ही नहीं, वह सदेव रहती भी उसी मे 
है फिर भी उसे नहीं जानती । किन्तु मांग उसी कौ रहती है । 
इस कारण आस्थापूरवेक ही उसे प्राप्त कियाजा सकतारहैजो 
सभो का सब कुह ओौर सभीसे अतीतहै तथाजो सवंहै। 
इससे यह स्पष्ट विदित होता है कि नही' कौ निवृत्ति में विचार 
मौर ्दै' की प्राप्तिमे आस्थाही समर्थंहै। नही! की निवृत्ति 
अपने लिए हितकर है पर "है' को आस्था है' के लिए उपयोगी 
है। नही! कौ निवृत्ति करने के लिए उसी है से मानव को 
विचारमिलादहैओौरउसीने आस्थादी दहै। €है'को दी हद 
आस्थासेही है" मे आत्मीयता ओौर ^है'के दिये हए विचार 
से ही "नहीं' की निवृत्ति होती है । “नहीं! कौ निवृत्ति होने पर 
दुःख-निवृत्ति, परम-शान्ति ओर स्वाधीनता स्वतः प्राप्त होती 
है, जो अपने लिए उपयोगी है । जो मानव केवल अपने लिए 
ही उपयोगी होना चाहता है, उसे आस्था करना आवश्यक नहीं 
है । आस्था एकमात्र उन्हीं के लिए अपेक्षित है जो अपने को 
दाता के लिए उपयोगी करना चाहते है, अर्थात्‌ जिसने सभी 
को सब कुठ दिया रहै उक्षके लिए उपयोगी होने कौ उत्कट 
लालसा जिनमें है, वे ही मानव आस्था के अधिकारी है) 





अपने लक्ष्य का निर्णयहोने परदही अपने पथका निरम्राण 
| होता है । लक्ष्य की विस्मृति विकल्प-रहित पथ का निर्माण नहीं 
होने देती । वतंमान वस्तुस्थिति का यथाथ ज्ञान लक्ष्य के निणंय 
मे समर्थं है। जिस मानव ने यह अनुभव कियादहै किं कोई भी 
वस्तु, अवस्था, परिस्थिति आदि मृदल सन्तुष्ट नहीं कर सकती, 
| वही दुःख-निवृत्ति, शान्ति ओौर स्वाधीनता को अपना लक्ष्य 
मानता है । पर जिसे स्वाधीनता भी चेन नहीं दे पाती, वही 
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दाता के लिए उपयोगी होने क लिये बिना जाने ही उनमें अवि- 
चल आस्था, श्रद्धा, विश्वासपू्वंक आत्मीयता स्वीकार करतां 
है । अथवायों कहौ कि प्राप्त शान्ति, स्वाधीनता को समपित 
कर वह आस्था षातादहै। इस हृष्टि से आस्था बड़ेही महत्वकी 
वस्तुहै। 

बुद्धिवादी, अर्थात्‌ बुद्धि के दास आस्था कै साश्राज्य में प्रवेगं 
नहीं पाते, अपितु बुद्धि जिनकी दासीदहै, वेदी आस्था के पथ 
के पथिक होते हैँ । बुद्धि उन्हीं की दासी होतो दै, जो शान्ति में 
रमण नहीं करते ओर स्त्राधीनता में सन्तुष्ट नहीं होते। इस 
हृष्टि से आस्था कासाज्राज्य बुद्धिमे परेदै। बृद्धिका क्षेत्र 
प्रतीतिकी ओर गतिशील होनेमेंदै।.जब मानव तरिषयोंसे 
विरक्त होता है तब बेचारी बुद्धि स्वतः सम हो जती है। 
विषयासक्ति-के रहते हृए ही बुद्धि का शासन मन, इन्द्रियो आदि 
पर रहता है। आसक्ति-रहित होते ही मानव वबृद्धिसे शासित 
नहीं रहता । जब मन बुद्धि के अधौन होता है, तब इन्द्रा 
विषय-विमूख होकर मनम विलीन होती ह ओौरफिर मन 
नि्धिकल्प होकर बद्धि मे विलीन होता है । तत्पश्चात्‌ बुद्धिके 
लिये कोई भी कायं नहीं रह जाता ओौर वह स्वतः सम हो जाती 
है । बद्धि की समता सामथ्ये की प्रतीक है । जिज्ञासूमें विचार का 
उदय ओर आस्थावानमें प्रीति की जाग्रति बुद्धिके समहोने पर 
ही होती है । ब॒द्धिकरण है, कर्ता नहीं । उसका उपयोग करिया 
जाता है । बृद्धि के उपयोग से मानव इन्द्रिय-दृष्टिपर विजयी 
होता है अर्यात्‌ इन्द्रिय-जनित प्रभाव शेष नहीं रहता । बस, 
यहीं तक बुद्धि काष्षेत्रहै। आस्था स्व'के द्वारा होती-है उसके 
लिये कोई करण अपेक्षित नहीं है । आस्था अपनेको करनीरै, 
उसके लिए शरीर, इन्द्रिय, मन, बुद्धि आदि के सहयोग कौ 
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अपेक्षा नहीं है । अगितु आस्था का प्रभाव स्वतः शरीर, इन्द्रिय, 
मन, बुद्धि आदिपरटोता है; कारण, किकरण कर्तापर ही 
आश्रित रहते हैँ । कर्ता के शुद्ध होने पर करण स्वतः शुद्ध हो 
जति । ओर फिरकायंमें भी शुद्धता जाती है। काय, 
करण ओौरकर्तामेंकर्ताकाही चमत्कार है । जिसने आस्था 
स्वीकारकी है, वह कोई करण नहीं है, अपितु कर्ता है। ज्यो- 
ज्यों कर्ता निर्मम तथा निष्काम होता जाता है व्यो-त्यों उसमें 
सभी वस्तु, अवस्था, परिस्थितियों से अतीत के जीवन की मागि 
जाग्रत होती जाती है । अवस्था आदिसे परे के जीवनमें आस्था 
तथा उसकी आवश्यकता उसकी प्रापि से पूवं ही होती चै 
जिज्ञासा उसके सम्बन्ध मे नहीं होती, जिसके सम्बन्ध में हम 
कक नहीं जानने, अर्थातु अधूरी जानकारी मंही सन्देह की 
वेदना तथा जिज्ञासा की जाग्रति होतीहै। इस हृष्टिसे जो 
इन्द्रिय, मन, बृद्धि आदि से गोचर चर्‌ हैउसी के प्रति जिज्ञासा 
होती है ओौरजो इन्द्रिय आदि से अगोचर दै, उसमें आस्था 
होती दै । दृश्य की वास्तविकता का बोध दृश्य से विमुख कर 
देश्य के उद्गम से अभिन्न करता हैओौर दृश्य से अतीत के 
जीवन कौ मांग मानव मे आस्था जाग्रत करती है । उसमे कभी 
आस्था नहीं होती जिसकी माग नहीं है। उसमे कभी सन्देह 
नहीं होता, जिसकी प्रतीति तथा भास नहीं है । अतः मांँगकी 
पूति आस्था. में ही निहित है ओर निस्संदेहता जिज्ञासा की 
जाग्रति मे जिज्ञासा उसकी नही है जिसकी मांग है । जिज्ञासा 
तो प्रतीति ओर भास के प्रति ही होती है । समस्त परिवतनशील 
जगत्‌ प्रतीति के अन्तर्गत है ओर सीमित अहम्‌-भाव का भास 


है! अतः जगत्‌ ओौर अपने सम्बन्ध मही जिज्ञासा होती है। 


जिसकी मांग है ओर जो जगत्‌ से अतीत है उसी मे आस्था होती 
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है । उससे भिन्न की आस्था आसक्ति की जननीदहै, जो विनाश 
कामूलहै। इसटष्टि से आस्था एकमा उसीमे हो सकती 
है जिससे जातीय तथा स्वरूप कौ एकता है, अर्धात्‌ जो 
सदेव अपना है ओर जिसकी प्रियता ही अपना जीवन दहै, वहै 
श्रद्धास्पद है। 

जिसमे किसी प्रकारके दोष की अनुभ्रूति होती है, उसमें 
` आस्था, श्रद्धा, विश्वास सम्भव नहीं है । अब यहु विचार करनां 
हैकिदोष का दशेन किस्म नहीं हौता। इस सम्बन्ध में 
विचार करने से यह स्पष्ट विदित होता हैः कि दोष की अनुभूति 
उसी मे नहीं होती जो इन्द्रिय, मन, बृद्धि आदि से अगोचर है 
ओर जिसकी मांग है । इससे यह्‌ निविवाद सिद्ध है कि अपनी 
मांग कौ पूति जिससे साध्य है, उसीमे आस्था होतीरहै। जो 
मानव अपनी मांग से अपरिचित है, उसमे आस्थाका प्रादुर्भाव 
नहीं होता । अपनी माग से वही अपरिचित टै, जो परिस्थितियों में 
ही जीवन-बुद्धि स्वीकार करता है । परिस्थितियों मे जीवन-बुद्धि 
वही स्वीकार करता है, जो वतमान वस्तुस्थिति से अपरिचित 
रहता है । वतमान वस्तुस्थिति से वही अपरिचित रहताहै जौ 
जाने हए के प्रभावसे प्रभावित नहींहै, अपितु देखे हुए तथा 
क्य हृएमे ही आसक्त है । देखे हुए तथा किये हुए की आसक्ति 
मानव को जडता मे आबद्ध करतीरहै। जाने हृएका प्रभाव 
देखे हुए मे संदेह ओर किये हुए के परिणाम काबोध करने में 
समथ है । देखे हृए का सन्देह जिज्ञासा-जाग्रति मेहतु है ओर 
क्यिहुए के परिणामका प्रभाव उसकी ओर गतिशील करता 
है जो नित्य-प्राप्नहै मौर उसी में आस्था होती है। 

जिसकी अभिन्नता कमं-सापेक्ष नहीं है, उसकी अभिन्नता 
के लिप आस्था, श्रद्धा, विश्वासपूवेक आत्मीयता ही समथंहै। 
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जडता, पराधीनता कौं अभावं विचार साध्यहैजो अपने लिये 
उपयोगो है; परन्तु विवार जिसको देन है, अ।स्था उसी से अभिन्न 
करतीहे। इस हष्टि से आस्था उसके लिये उपयोगी है, जिसपे 
सभी को सव्र कुष्ठ मिलता हे, अर्थातु कर्मनि को कमं सामग्री, 
मोक्षार्थो को विचार जिससे प्राप्तह उसको रसदेनेके लिये 
आस्थाही समथंदहे। 

आस्था का उपयोगं कामनादूति तथा निवृत्ति मे करना 
आस्था का दुरुपयोग हं । आस्था का सदुपयोग एकमात्र 
आत्मी यतापवंक प्रियता कौ जाग्रति मे हीह। त्रियताकौो 
जाग्रति आत्मीयता के अतिरिक्तं किसी ओर प्रकार सम्भवदही 
नदीं हे । जिषकी प्राप्ति किसी अन्य साधनसे सम्भव ही नहीं 
है, उपौ की प्रापि के लिये आस्था अनिवार्यं है। जिसकी प्राप्ति 
कमं-सपेन तथा विवे $-सिद्ध हु उसके लिये आस्था आवश्यक 
नहींहै; कारण, कि कमं सामग्री ओौर विवेक मानवको बिना 
हो मागे प्राप्त है ओर आस्थाका उपयोग एकमात्र प्रेम के 
प्रादुभावमे हो निहितहे। इसटृष्टिसे अस्थाको सजीव तथा 
सुरक्षित रखने के लिये निर्मम तथा निष्काम होना अनिवायं हे, 
जो एकमात्र विचारसेही साध्यह। अतः परम-शान्ति तथा 
निविकारताकी भूमिमेंही आस्था पोषित होती हे। 


अब विचार यहकरनाहे कि आस्था की जीवन में आवश्य 
कताहीक्योहुं ? इस समस्ा पर गम्भीरतापूवंक विचार करने 
से यह्‌ स्पष्ट विदित होताहं कि सुख॑-दुःख का भोग कर्म-सपेक् 
हे ओर निविक्रारता तथा शांति, निमंमता एवं निष्कामतासे 
साप हे ओर स्वाधीनता एकमात्र असंगता से सिद्धह। अतः 
जिपे इनकी मांगहै, उसके लिए आस्था आवश्यक नहीं हैः; 
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कारण, क्रिये सारी बातें मानवको स्वतः प्राप्नहै, अर्थात्‌ भोग 
के लिए कर्म-सामग्री ओर निष्कामता, निर्ममता एवं असंगता के 
लिए विवेक-शक्ति । किसी बिना जाने, किन्तु सूने हए मेँ आस्था 
तो वही कर सकता है जिसने ईस बात पर विचार किया हो 
कि वह कौन है जिसने सब कुछ दियाहै, जो हमे जानता है, 
पर हम जिसे भलेहीन जानते हों, उसो मेँ आस्था होती है) 
आस्था का उपयोग भोग, मोक्ष की प्राप्निमें न्हींहै; कारण, कि 
जो प्रयत्न-साध्य है उसके लिए आस्था अपेक्षित नहीं है । सुख की 
आशाकात्याग करने पर दुःख-निकृत्ति स्वतः होती है। अतः 
दुःख का अन्त करमे के लिए भी आस्था अपेक्षित नहीं है; कारण, 
कि सुख को आशा रखते हृए किसी भी प्रकार दुःख की निवृत्ति 
नहीं होती । निज-विवेक के आदरमें ही निर्ममता, निष्कामता, 
असंगता निहित है । विवेक कादर बिना कि ए कोईभी निमम, 
निष्काम तथा असंग नहीं हो सकता । अतः जो विवेक से सा ध्य 
है, उसके लिए भी आस्था अपेक्षित नहींहै। इस दृष्टि से यह्‌ 
स्पष्ट विदित होता है कि आस्था केवल उसी के लि ए अपेक्षित दहै, 
जिसने सब कुछ दिया है । उस्लको रस आस्था, श्वद्धा विश्वास- 
पूरवेक ही मिल सकता है । अतः एकमात्र आत्मीयता की जाग्रति 
के लिएही ञास्था अपेक्षित है । अब यदि कोई्‌य ह कहे कि उसे 
रस देने को क्या आवश्यकता है ? इस समस्या पर विचार करने 
से यह निस्सन्देह सिद्ध है कि जिसने सब कु दियाहै उसे किसी 
से कुछ नहीं लेना है, पर क्या यह्‌ अपने को उचित मालूम होता 
है कि जिससे सब कुठ पाया हो उसे अपना तक न माने ? अपना 
माने बिना क्या कोई उसके ऋण से मुक्त हो सकता है, जिससे 
सब कुछ मिला है ? यद्यपि उस दाता ने किसी को ऋणी नहीं 
बनाया है, परन्तु अपने को कभी सन्तोष नहीं हौ सकता कि 
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जिससे सब कुछ पाथा हो वह अपनाप्यारान रहे। आत्पीयता 
के बिना क्या किसी अन्य प्रकारसे स्वाभाविकं अखण्ड, अगाध, 
प्रियता जाग्रत हो सकती है कदापि नहीं ओर क्या बिना जाने 
हए मे आस्था, श्वद्धा, विश्वासं के बिना आत्मीयता हो सकती 
है ? अर्थात्‌ नहीं हो सकती । इस दश्टि से मानव-माच्रके लिए 
आस्था अनिवायंहै। 


अब यदि कोई यह कहे कि हमे तो किसी से कुछ नहीं मिला, 
सत्र अपनाहो है । यदि यह निणंय युक्तियुक्त है तो फिर परा- 
घोनता, जडता, अभाव मे आबद्ध क्यो रहे ? क्या कोई स्वाधीन 
होकर पराधीनता पसन्द करेगा ? वह भी एेसी पराधं नता जिसमें 
सुख की दासता तथा दुःख काभयहो? हा, उसदाताके देने 
का ढंग अनुपम तथा अद्वितीयहै कि जिसे वहजो कृ देता है, 
उसे वह अपना ही प्रतत होताटहै। इस उदारताका दुरूपयोग 
करना कहाँ तक न्याययुक्तं है, मानव स्वयं विचार करे। दुःख- 
निवृत्ति, परम-शान्ति एवं स्वाधीनता प्राप्त होने पर यद्यपि अपने 
लिए कुछ भी करना तथा पाना शेष नहीं रहता, परन्तु पराधी- 
नता आदि ये जिसने रहित किया, क्या उसकी आत्मीयता 
स्वोकार करने पर शान्ति, स्वाधीनता आदि मिट जाएगी ? 
कदापि नहीं । अपितु स्वाधीनता सुरक्षित रहते हए अगाध, 
अनन्त, नित्त-नव-रस की अभिव्यक्ति होगी; कारण, कि प्रियता 
निवृत्ति, पूर्ति से रहित है । दुःख, अशान्ति, पराधीनता, जडता 
आदि को निवृत्ति होती है ओर शान्ति, स्वाधोनता, चिन्मयता 
आदि की पूति होती है, किन्तु प्रियता तो निवृत्ति, पूति से रहित 
विलक्षण दहै; कारण, कि उसकी उत्तरोत्तर वृद्धि ही होती रहती 
है, क्षति, निद्रत्ति, पुति नहीं होती । शान्ति, स्वाधीनता आदि 
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को नित-नव वृद्धि नहीं होती । यद्यपि शान्ति ओर स्वाधीनता 
भी अखण्ड, अविनाशी तथा चिन्मय है, पर प्रियताका रसतो 
अनन्त है । इतना ही नहीं, शान्ति ओर स्वाधीनताके आश्रत 
महम्‌-रूपौ अण्‌ रह सक्ता है, किन्तु प्रियतामे तो अहम्‌ की गन्ध 
भी नहीं रहती अर्थात्‌ एकदेशीयता का अत्यन्त अभाव प्रियता 
मेही निहित दहै; कारण, कि प्रियता मे सत्ताउकसतीकी होती है 
जिसको वह प्रियता है । प्रियता ही उसे रस दे सकती है, जो 
सब प्रकारसे पूणेहै। कारण कि प्रियता सभी को भाती है ओर 
उससे अरुचि तथा तृप्नि नहीं होती । अतः जिसने सभी को सव 
कुछ दिया है, उसको प्रियता ही उसे रस देती है । प्रियता से 
अभिन्नता मानवमात्र कीहो सकती है, जो एकमात्र आस्था, 
श्रद्धा, विश्वाषपृवेक आत्मीयता सेही साध्य है । प्रियताका 
ही क्रियात्मक रूप सेवाहै। सेवासे जीवन जगत्‌ के लिए 
उपयोगी होता है । चाह-रहित हुए बिना मानव प्रियता का 
अधिकारी नहीं होता; कारण, जो कृ भी चाहता है उसमें 
प्रोति की जाग्रति ही नहीं होती। इतना ही नही, जो अपने में 
अपना करके कुछ पाता है, उससे भी प्रियता जाग्रत नही होती । 
इस दृष्टि से अहम्‌ ओर मम्‌कानाशमी त्रियता-जाग्रति के लिए 
अनिवायं हो जाता है। अतः प्रियता प्राप्न करने के लिए सेवा 
ओर त्याग तथा आस्थापूर्वक आत्मीयता अनिवार्य है । हा, यह्‌ 
“ अवश्यदहै कि आस्यापूर्वक आत्मीयता से जाग्रत प्रियता से 
अभिन्न होने पर सेवा ओर त्याग स्वाभाविक हो जाता है ओौर 
सेवा तथा त्याग को अपना लेने पर मानव प्रियता का अधिकारी 
हो जाता । इस दृष्टि से कर्तंव्य-पथ तथा विचार.पथ से भी 
आस्था के पथ में प्रवेश होता है ओर आस्था का पथ अपन) लेने 
पर भौ विचार-पथ तथा क्तंव्य-पथ स्वतः प्राप्ठ होता है; कारण, 
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कि प्रियता की अभिव्यक्ति में सभी पथ एक हो जति ह । प्रियता 
को जाग्रति श्रम-साध्य नहींहै। एकमात्र आत्मीयतासे ही 
साध्य है । आत्मीयता पर-धमं नहीं है, अर्थात्‌ शरीर आदि का 
घमं नहीं है, अपने ही द्वारा आत्मीयता स्वीकारकी जातीहै, 
जो एकमात्र आस्था, श्रद्धा, विश्वास मे ही निहित है । आस्था, 
श्रद्धा, विश्वास भी किसी अन्य केद्वारा सिद्ध नहीं होते, 
अपितु अपतैहीको आस्था, श्रद्धा, विश्वास करना होता है । 
इससे यह स्पष्ट विदित होता है कि जो स्वाधीनता-पूवेक 
अपनाय जाती है वही आस्थादहै। आस्थाका आरम्भ अपने 
हो द्वारा होता है। विश्वास्षियों कै सम्पकं से आस्था पोषित 
होता है। इस कारण अस्थाको अपननेमें "पर" की अपेक्षा 
नहीं है । यद्यपि ममता, कामना आदि का त्याग भी अपने ही 
द्वारा होता है, पर उसके लिए विचार का प्रकाश अपेक्ित है। 
विना जाने हृए पर विचार का उपयोग हो नहीं सकता । अतः 
आस्था तो एकमात्र अपने ही द्वारा अपनायी जा सकती है । 
अस्था किसी वस्तु, व्यक्ति, अवस्था आदि में रखना भूल होगी । 
आस्था का अथं है किसी के स्वतन्त्र अस्तित्व को स्वीकार 
करना । इस कारण आस्था देवे हुए तथा मिले हृएमें हौ ही 
नहीं सकती, अपितु उसी में हो सकती है जिसे देखा नहीं है । 
बिना देवे की आस्था किसी प्रकार की क्षति नहीं कर सकती; 
कारण, कि आस्थासे तो श्रद्धा, विश्वासकीही अभिव्यक्त 
होती है । श्रद्धा, विश्वास सम्बन्ध जोडने मे समथं है । सम्बन्ध 
से स्मृति जाग्रत होती है जो प्राप्नि, प्रियता एवं परिचय में 
हेतु है। 

प्रियता अपने प्रेमास्पद में किसी गुण की अपेक्षा नहीं 
रती; कारण, किं गुणों के आधित प्रियता तो अपने रघमें 
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हेतु है । प्रियता एकमात्र प्रियतम को रस दैती है; अतः वे चाहे 
जसे है, चाहे जहाँ है, चाहे कु करे, पर अपने होने-मात्र से ही 
अपने को अत्यन्त प्रिय हैँ । यद्यपि प्रियता के लिए मिलन ओर 
वियोग कुठ अथं नहीं रखता, तथापि कोई जाने न जाने, प्रियतम 
का प्रियतामे ही नित्य वासदहै। सारी सृष्टि जिसके किसी एक 
अश-मात्रमेहै वह्‌ प्रियतामेदहै। इस हृष्टि से प्रियता अनन्त 
है । फिर भो उसका अपना कोई स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं है; कारण, 
कि प्रियता अभिन्नतासे ही उदित होती है। योग, बोध आदि 
भनन्त को विभरूति्यां है, पर वे अनन्त को रस नहीं दे पतीं । इस 
हृष्टि से प्रियता अनन्त की वह्‌ अनुपम विभूति है जो अनन्त को 
मोहित करने मे समथ दहै, जो एकमात्र अविचल आस्थासेही 
सध्यदहै। करूणा, मुदिता आदि प्रियताकेही रूपान्तर हैँ। 
इतना ही नही, नित-नव रस कौ अभिन्यक्ति प्रियता मेही 
निहित है । ` 

प्राकृतिक नियमानुसार किसीन किसी की आस्थां मानव- 
मात्र में स्वभाव से रहुतौ है । पर विचार यह करनारहैकि क्या 
देखे हुए में आस्था है, अथवा उसमें है जिसे नहीं देखा । देवे हुए 
को आस्था ममता उत्पन्न करतीदहै, जो विकारोंकामूल है। 
देखे हुए की तो वास्तविकता का अनुभव करना है, आस्था नहीं । 
आस्था एकमात्र उसी मे को जा सकती है, जिसकी प्रियता अपने 
को अभीष्टहो। प्रियता उसीकी अभीष्टहो सकती रै जिससे 
जातोय तथा स्वरूप की भिन्नता न हो । उत्पन्न हुई वस्तुओं से 
मानव की मानी हई एकता हो सकती है, जातीय नहीं; कारण, 
कि उत्पत्ति-विनाश काक्रम सतत्‌ परिवतनशील होने के नाते 
देखे हुए कौ अविचल स्थिरता ही सिद्ध नहीं होती, तो फिर उसमें 
आस्था करने से क्या प्रयोजन सिद्ध होगा? अर्थात्‌ कु नहीं । 
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इस दृष्टि से आस्था सवं के आश्रय तथा प्रकाशकं में ही हो सकती 
है ओर उसीके नाते सवं कीसेवाकीजा सकती है। सुने हुए 

को आस्था देखे हुए से असंग करने मे समथ है। देखे हुए की 

असंगता देवे हृए्‌ की वास्तविकता के बोध में हेतु दै। इस कारण 
देखे हृए की वास्तविकता के परिचय मे भी आस्था समथं है । 

देखे हए का परिचय होने पर भी जिम नहीं देखा है उसकी 
अभिन्नतामें आस्थाहैतुदहै। इस दहष्टिसे विचार की पणता में 
आस्था ओर आस्थाकी पूणंतामें विचार निहित है । पर यह 
रहस्य वे ही मानव जान पाते ह, जिन्होंने आस्था अथवा विचार 
को स्वतन्त्र रूप से अपनाया है, अर्थात्‌ साधन-रूप आस्था में 
साधन-रूप विचार ओर साधन-लूप विचार में साधन-रूप आस्था 
को नहीं मिलाया है । साधन-रूप आस्था का अथं है कि जिसे 
देवा नहीं है पर सुना है ओर उसकी आवश्यकता भी अनुभव 
होती है, उसमें विकल्प रहित आस्था करना । विकल्प रहित 
जास्था, श्रद्धा, विश्वास की जननी है। विश्वास मे आत्मीयता 
भौर आत्मीयता से प्रियता जाग्रत होती है। प्रियता स्वभावसे 
ही दूरी भेद ओर भिन्नता का अन्त कर देती है ओर फिर साधन- 
ङ जस्या ाध्य-रूप आस्था मे परिवर्तित हो जाती है । साध्य 
रूप आस्था मे योग, बोध ओर त्रम निहित है, जो मानव की 
वास्तविक रमांगहै। यदिस्वभावसे ही आस्थाप्रिय नहो, तो 
आस्था के पथ का अनुसरण करना आवश्यक नहीं है । सन्देह की 
वेदना रहते हृए आस्था का पथ सहज तथा सुलभ नहीं है । 

सन्देह को निदृत्ति जिज्ञासा की जाग्रति तथा विचार की अभि- 
व्यक्तिसे ही सम्भव है। आस्थाके लिए प्रमाण सहयोगी साधन 
भले ही हो, साक्षात्‌ साधन नहीं है । आस्था की अभिरुचि यदि 
बीजरूप से विद्यमान है, तो आस्था करना सहज होगा । जिसे 
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जात्था स्वभावसे त्रियन हो, उसे अपना निरीक्षण करना चाहिए 
कि क्यामेरी किसी में आस्था नहीं है । देवे हृए मे आस्था करने 
से परिणाम हितकर न होगा; कारण, कि देचे हृए से अभिन्नता 
सम्भव नहीं है । जिससे अभिन्नता सम्भव नहीं है उसकी आस्था 
पनत, कामना, तादात्म्य आदि विकारोंको ही उत्पन्न करती 
दे । देखा हुजा इन्द्रिय, मन, बुद्धि आदि की प्रतीति है, उसमें 
अवृत्ति तो होत है परन्तु प्रापि नहीं होती । अभाव कौ अनुभरुति 
देखने कौ रुचि को नाश कर देती है ओौर फिर इन्द्रिय, मन, बुद्धि 
आदि हष्टियां अपने उद्गम में विलीन हो जाती हैँ जिसके होते 
ही स्वतः विचार का उदय होता है जो वास्तविकता से अभिन्न 
कर देता है ओर फिर स्वतः उसमे आस्था हो जत्तीहैजो देवा 
इआ नहीं था, अपितु सुना था । सर्वाश में जान लेने पर आस्था 
कौ आवश्यकता नहीं रहती ओर देखा हआ प्राप्न नहीं होता । 
खत कारण एकमात्र उसी मं आस्थाहोती है जो देखा हुआ, 
जाना हुआ नहीं है, अपितु जिसे सुना है । सुने हृए का अथं शब्द 
मात्र नहीं है, अर्थात्‌ जो अगोचर है वही सुना हुआ है ओर उसी 
कौ आस्था वास्तविकता से अभिन्न करती दे । इस हृष्ट से आस्थय 
शी स्वतन्त्र पथहै। 














कर्तद्य-विवेचन 


प्रत्येक मानव मेंस्वभाव सेकृष्ठन कुछ करनेकी रुचि 
विद्यमान है ओर उसको पूति के लिये वस्तु, योग्यता, सामर्थ्य 
प्राप्न हं । कत्तव्य का प्रणन किसौ अप्राप्त की अपेक्षा नहीं रखता, 
अपितु कर्तव्य का सम्पादन प्राप्त परिस्थितिमें ही निहित है। 
कत्तव्य का प्रश्न "पर' के प्रति है 'स्व' के प्रति नहीं । कत्तव्य का 
सम्पादन, जो पर सेप्रप्त है उसकेद्रारा होता है, ^स्व' के द्वारा 
नही । इस हृष्टि से कत्तव्य परधर्म है । जो प्रवृत्त पर-हित.में 
यी नही है, वह कत्तव्य नहीं है। जिसे किसी काभी अहित 
सह्य है, वह कत्तव्यनि्ठ नहीं हो सकता । कत्तव्य कर्ता का चित्र 
दै, जिसको मांग जगत्‌ कोटै, अर्थात्‌ कर्ता कत्तव्य होकर जगत्‌ 
से अभिन्न होता है । कर्तव्य के अभाव में ही भेद", "भिन्नता" 
तथा 'संघषे' पोषित होतादहैजो विनाश कामूल है । कत्तव्य 
विज्ञान है, कल्पना नहीं} जो कछ किया जाता है, उसका 
परिणाम स्वतः कर्ता के प्रति होता है । इसी कारण अहित-कर 
प्रवृत्तियां स्वथ त्याज्य हैँ । जो प्रवृत्ति पराधीनत। , जडता तथा 
अभाव में आवद्ध करतो है, वही अहितकर है । कत्तव्य परायणता 
मे पराधीनता की गन्ध भी नहीं दहै; कारण,करिजो नहीं क्ररना 
चाहिये तथा जो नहीं कर सकते, वह कर्तव्य नहीं है । अहितकर 
मौर अनावश्यक कायं का त्याग करने पर हो कत्तव्य-परायणता 
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को अभिष्यक्ति होती है । कर्तभ्यकाज्ञान ओर सामथ्यं सभीमें 
विद्यमान है, परन्तु अनावश्यक तथा अहितकर वेष्टाभों ते 
कत्तव्य को विस्पृति तथा कत्तभ्य पालन में असमर्थता अनुभव 
होती है । इस कारण कर्तव्य-पालन ते पूवं ही यह भली-भाति 
अनुभव करना हैकिक्या नहींकरना चाहिये ओर क्या नहीं 
कर सकते । जो प्रवृत्ति स्वाधीनता से पराधीनता की ओर गति- 
शील करती है उमे नहीं करना है । कत्तव्य-विज्ञान की दहृष्टिसे 
कत्तव्य का सम्बन्ध पर-हितमेंदहै। पर जव मानव व्यक्तिगत 
सुख -लोलुपता से प्रेरित होकर किसी कायं में प्रवृत्त होता है तब 
कत्तव्य कौ वास्तविकता से अपरिचित हो जाता है ओर परा- 
घोनता आदि दोषों मे आबद्ध होत है जो किसी भी मानव को 
स्वभाव से अभीष्टनहींहै। 


उत्पन्न हुई शरीर आदि वस्तुभों का तादाप्म्य तथा सीमित 
अहम्‌भाव में आरोपित स्वौकृति ही प्रञत्ति की जननी है । देह 
का तादात्म्य इन्द्रिय-जन्य स्वभावसे तद्रूप कर देता है । इन्द्रिय 
जन्य स्वभाव से तद्रूप प्राणी सुख-लोलुपता में भावद्धहोता है, 
जो अकत्तेग्य की जननी है । अकत्तेव्य के साथ-साथ किया हओ 
कत्तव्य कर्ता को द्वनद्रात्मक स्थिति में बाँध देता है । दरनरात्मक 
स्थिति के रहते हृए बेचारा मानव दीनत्ता तथा अभिमान की 
अग्निम दग्ध होता रहता है, जो हास का रूल है । अकर्तव्य 
का अन्त करने पर ही कत्तेव्य-परायणत्ता आती है, जो पारस्परिक 
एकता को जननी है । एकता सुरक्षित रहने पर सुन्दर समाज 
का निर्माण स्वतः होतार जो सभी के लिये हितकर है । पार- 
स्परिक संघषं का कारण एकमात्र कर्तंव्य-विज्ञान से अपरि चित्त 
होना है । यह सभी को मान्य है कि अपन प्रति अकर्तव्यं किसी 
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को अभीष्ट नहीं है तो फिर अकर्तेव्य का मानव-जीवन से स्थान 
ही क्या है ? अर्थात्‌ कु नहीं । कर्तव्य-पालन उतना आवश्यक 
नहीं है जितना अकत्तव्य का त्याग; कारण, कि अकर्तव्यं कां 
त्याग बिना किये कर्तव्य की अभिव्यक्ति ही नहीं होती। जो 
नहीं करना चाहिये उसके न करने पर दो ही अवस्थाए' स्वत 

आती है; सही करना अथवान करना । सही करने से पारस्परिक 
एकता ओर न करने से देहाभिमान का नाश स्वतः होता है। 
इस दष्ट से सही करना जगत्‌ के लिये ओर न करना अपने लिये 
उपयोगी है । न करने का अथं आलस्य तथा अकर्मण्यता नहीं 
है, अपितु चिर-विश्वामहै। जो करने योग्य है उसे बिना किये 
किसीकोभी विश्राम नहीं मिल सकता ओर विश्राम के बिना 
| कोई भी स्वाधीनता के साम्राज्य में प्रवेश नहीं पाता। इस दृष्टि 
| से कक्तेव्य-परायणता अत्यन्त आवश्यक है । परन्तु किए हृए की 
| फल।सक्ति अपने लिये अभीष्ट नहीं है, इसका कर््तव्य-पालन में 

| कोई स्थान ही नहीं है । 





| कर्तव्य-परायणता वह विज्ञान है जिससे मानव जगत्‌ क 
| लिये उपयोगी होता है ओौर स्वयं योग-विज्ञान का अधिकारी हो 
| जता है; कारण, कि कर्तव्य-परायणता विद्यमान राग की 

| निवृत्तिमेहेतु है । राग-रहित हृए बिना कोई भी मानव सवंतो- 
1 मुखी विकास मे समथं नहीं होता । इस दृष्ट से कर्तव्यनिष्ठ होना 
अनिवाये है ) कर्तव्य का अथं प्राप्न वस्तु, योग्यता, सामथ्यं आदि 
का-पर-हित मे व्यय करना है । अपना हित एकमात्र राग-रहित 
होनेमे ही निहिक्तहै। जो मानव मिली हुई वस्तु, योग्यता आदि 
के द्वारा व्यक्तिगत सुख-सम्पादन करता है, वह्‌ कभी भी कर्तव्य 
को वास्तविकता से परिचित नहीं हो सकता । कर्तव्य की वास्त- 
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विकता एकमात्र पराधीनता से स्वाधीनता कौ ओर गतिशील 
होनेमेदहै। वह तभी सम्भव होगा जब यहु अनुभव करेकि 
मिला हज अपने लिये नहीं है । कर्तव्य-पालन की सामग्री 
मंगलमय विधान से स्वतःप्राप्रहोतीहै। कर्तव्य का सम्बन्ध 
किसी अप्राप्त वस्तु, योग्यता आदि से नहीं है, इसी कारण कर््तव्य- 
पालन प्रत्येक परिस्थिति में सम्भव है । कर््तव्यनिष्ठ होने मे कोई 
भी मानव, कभी भी, किसीभी परिस्थिति मे असमथं तथा 
परतन्त्र नहीं है; कारण, कि कर्तव्यपालन की हृष्टि से किसी को 
भी वह नहीं करना है जिसे वह्‌ नहीं कर सकता । तो फिर यह्‌ 
नि्िवाद सिद्धहो जाताहै कि मानव प्रत्येक परिस्थिति में 
स्वाधीनतापूबेक कर््तन्यनिष्ठ हौ सकता है । अकर््तव्य के रहते 
हए ही कत्तव्य मे पराधीनता भासित होती है। वास्तव में 
कत्त व्यपालन में पराधीनता की गंध भी नहीं है । कत्तं व्यपालन 
का परिणाम यदि किसी अप्राप्र परिस्थिति काप्राप्त करना होता; 
तव तो कत्तं व्य-पालन में स्वाधौनताका प्रष्नहीन होता। 
प्रत्येक परिस्थि त कत्तं व्यपालन को सामग्री के तुल्य है । अतएव 
प्रत्येक परिस्थिति में कत्तं व्य-पालन सम्भवदहै। कत्तव्य का 
फल किसी वस्तु, योग्यता, सामथ्यं की प्राप्िमे नहीं है अपितु 
देश, काल, वस्तु, व्यक्ति अवस्था, परिस्थिति आदि से अतीत के 
जीवन काअधिकारीहोनेमे है । मानव अपने वास्तविक ल्य 
से अपरिचित ` होने कै कारण कत्तव्य काफल वस्तु, व्यक्ति 
आदि की प्राचि मानतां है । उत्पन्न हुई वस्तु-जनित सुख-सामग्री 
तो उन प्राणियों को भी उपलब्ध है जिनके सामने कत्तव्यका 
प्रन ही नहीं है। इसमे भी यह्‌ स्पष्ट विदित होता दहै कि 
कत्तं व्य का प्रश्न एकमात्र मानव ही के सामने है । अतः मानव- 
जीवन मे अकत्त व्य के लिए कोई स्थान ही नहीं है । ,अकत्तं व्य 
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कौ उत्पत्ति देह-जनित सुख-लोलुपता मे ही निहित है । देह- 
जनित सुखभोग मानव से भिन्न प्राणियों को भी प्राप्त है। किन्तु 
मानव जीवन मे देह-जनित सुख-लोलुपता के साथ-साथ उससे 
ऊपर उठने काभी प्रश्न है; कारण, कि यहु मानवमात्र का 
अनुभव है कि सुख-लोलुपता का परिणाम पराधीनता, जडता 
एव अभाव मे आबद्ध होना है। मानवजीवन मे स्वाधीनता, 

चिन्मयता एवं पूणता की मांग है । इस दृष्टि से देह॒-जनित सुख- 
लोलुपता का सम्पादन करना हौ मानव-जीवन काचरम लक्ष्य 
नहीं है । सुख की वास्तविकता का अनुभव करने-मात्र के लिये 
ही देह-जनित कार्यो का स्थान है । पराधीनता से स्वाधीनता की 
ओर गतिशील होने के लिए सुख की वास्तविकता का अनुभव कर, 
उससे असंग होना अनिवार्यं है। यह सभी का अनुभव है कि 
कामनापूति काल मे सुख का भास होता है । यद्यपि वह्‌ भासभी 
कामनापूति-जनित नहीं है, अपितु कामना रहित होने से ही है पर 
परमादवश मानव उस सुख को कामना-पूति का सुख मान लेता है । 
कामना-उत्पत्ति से पूवं जो वस्तुस्थिति है वही कामनापूति के 
अन्तमेंभीहै। परन्तु इस वास्तविकता का बोध बिना हए सुख 
के भास को कामना-पत्िमें आरोप कर लेते है । उसका परिणाम 
यह होता है किं अन्त में कामना-अपूर्ति ही शेष रहती है, जो किसी 
कोभी स्वभाव से रुचिकर नहीं है । इतना ही नहीं, यदि कामना- 
पूति ही सुख का कारण मान लिया जाय, तब भी कामनापूति 
काल में पराधीनता तो ज्यों की त्यों रहती है । उस पराधीनता 
का स्पष्ट अनुभव कमना-अपूति कालमें होता है, पर यह रहस्य 
तभी स्पष्ट होता है जव मानव अपने लक्ष्य से परिचित हो जाय । 
देहाभिमान के कारण प्रमाद वश मानव पराधीनतामें भी मधुरता 
का अनुभव करता हे । क्या मधुर विष विनाश में हेतु नहीं होता ? 
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अर्थात्‌ अवश्य होता है । मिली हई वस्तु, योग्यता, सामथ्यं जादि 
का उपयोग पर-सेवामें है । सेवा का अर्थ यह नहीं है कि सेवा के 
अन्त में त्याग तथा प्रेम के अतिरिक्त ओर कुछ मिल सकता है । 
सेवा एकमात्र त्याग तथा प्रेम की जननी है । त्याग अपने लिए 
ओर प्रेम प्रभके लिए उपयोगी दै। इस ष्टि से सेवापरायण 
होनेसेही मानव-जीवन में पूणेता प्राप्न होतीदहै। सेवा ही 
कत्तव्य का वास्तविक स्वरूप है । सेवा-भावसे की हई प्रत्येक 
परकृत्ति समान अथं रखती है । इस हृष्टि से प्रत्येकं कत्त व्य-कमं 
समान अथं रखताहै ! छोटेसे छोटा कायं ओौर बडे से बड़ा कायं, 
कत्त व्य-बुद्धि से करने परसमानहीहै। इस रहस्य को जान 
लेने पर मानव प्रत्येकपरिस्थिति में स्वाधीनता पूवक सर्वतोमुखी 
विकास करने में समर्थं है । यह कंसी अनुपम महिमा है कि परि- 
स्थितियों में भेद होने पर भी फल मे समानता है । कन्त॑व्य- 
विज्ञान के इस तथ्य कोभूल जाने पर हो मानव-समाज परि- 
स्थितियों मे आबद्ध हो परिस्थितियों का आह्वान करता. रहता 
है ओर परिणाम में पराधीनता, जडता तथा अभाव ही पाता 
है । कत्तं व्य-विज्ञान को अपनाये बिना प्रत्येक परिस्थिति विकास 
को जननी नहीं हो सकती । दो व्यक्तियों की भी परिस्थितियां 
सर्वाश में समान नहीं होती । यदि सवेतोमखी विकास को षरि- 
स्थिति-जनित मान लिया जाय, तो समस्त विश्व मेँ किसी एक 
ही व्यक्तिका विकास होगा। पर यह मान्यता किसी भी मानव 
को अभोष्ट नहीं हो सकती; कारण, कि मानव-मात्र की वास्त- 
विकर्मांग एक है। इस दृष्टि से सभी परिस्थितियों मे सर्वतोमुखी 
विकास होना अनिवाययं है। विकास परिस्थिति के आधित नहीं 
है, अपितु उसके सदृपयोग में है। इस दष्ट से भिन्न भिन्न परि- 
स्थितिं समान अथं रखती है। इस मंगलमय विधान की 
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जितनो भी सराहना कौ जाय, कम है । परिस्थितियों का सदुप- 
योग करने के लिए उदारता तथा त्याग अपनाना अनिवायं है 
र्येक परिस्थिति आंशिक अनुकूलता तथा आंशिक प्रतिक्लता 
से युक्त है । अनुङ्कुलता का उपयोग उदारता में ओर प्रतिक्रलता 
का उपयोग त्याग में निहित है। उदारता का अथं दुःखियोंको 
देव करुणित ओर सुखियों को देख प्रसन्न होने ही मे है । त्याग का 
अथं अहम्‌ ओर मम्‌केनाशमेंहै। करुणा भौर प्रसन्नता मानव 
को अनुरुलता कौ दासता से रहित कर देती है ओर अह्म्‌ ओर 
ममु के नाश से भयंकर से भयंकर प्रतिकूलता भी भयभीत नहीं 
केर पाती । तता च दासता भर अतिशञलता का कौ दासता भौर प्रतिक्रुलता का भय मिटते 
ही दनदरात्मक स्थिति शेष नहीं रहती ओौर फिर स्वतः समता के 
साम्राज्य मेंप्रवेशहोताहै जो विकासका मूल है। सुख-भोग 
को रुचि का नाश करुणा में जौर निष्काभतां प्रसन्नता में निहित 
हे। करुणित हृदय मे सुखभोग की रुचि जीवित नहीं रहती 
ओर िन्नताकौ भूमिमेंही काम कौ उत्पत्ति होती है। अतः 
प्रपतन्नता की अभिव्यक्ति होने पर निष्कामता स्वतः आजाती 
है, जो विकास का मूल है। निष्कामता कर्तामे रहती है, कमं । 
मे नहीं । कमतो प्राकृतिक नियमानुसार फल के स्वरूप में 
परिणत होता है, पर कर्ता में निष्कामता आ जाने से कर्म-जनित 

फल से कर्ता स्वयं भसंग हो जाता है । यह्‌ सभी का अनुभव है 
किकर्तामेसे ही कमं की अभिव्यक्ति होती है, अर्थात्‌ कमं 
कत्ता काही चित्रहै। इस दृष्टिसे किसी क्मसे कमंक्रा निमणि 
होगा, यह सिद्ध नहीं होता अपितु निष्काम-कर्तासे ही सुन्दर 
कमं कौ अभिव्यक्ति होती है। अतः कर्ता के परिव्तेनमे ही 
कमं का परिवतेन है । सुन्दर कर्ता से सुन्दर कमं होगा । सुन्दर 
कर्ता तभी हो सकता दै जब कत्तव्य का सम्बन्ध एकमात्र पर- 
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हितसे हौ। अपने लिए किसी भी मानवको कृंछभी करना 
नहीं है । पर इसका अथे यह नहीं कि कोई भी मानव कत्तं व्यनि 
विना हुए वास्तविक जीवन से अभिन्न हो सकता है । कत्त व्य- 
परायणता तो मानव-जीवन का मुख्य अद्ध टै । फिर भी यह 
स्पष्ट है कि अपने लिए कष्ठ भी नहीं करना है । यह रहस्य तभी 
स्पष्ट होगा जब मानव भिलेहृएकोनतो अपनामाने ओरन 
अपने लिये । मिला हुआ जो कुछ वह सृष्टिकाएक अल्पसे 
अल्प भागदहै। पृष्टिकी वस्तुको सृष्टि के हितमें व्यय करना 
अनिवायं है, जो वास्तव में कत्तव्य का स्वरूप है । मिले हृए का 
सदुपयोग स्वतः निष्कामता तथा असंगता प्रदान करताहै) 
निष्कामतासे परम-शान्ति ओर बसंगता से स्वाधीनता प्राप्न 
होती है, जो अपने लिए अभीष्टटै। ईस टष्टिसे कत्त व्य-विज्ञान्‌ 
की पूणता यँ ही योग-विज्ञान को अभिव्यक्तिहै। 

कत्तं व्यपालन का अथं कत्त व्य के अभिमान से, क्रिया-जनित 
सुख-लोलुपता मे, एवं फलासक्त मे आबद्ध होना नहीं है । ज्यो- 
ज्यों कत्त व्य-परायणता आती जाती है, त्यो-त्यों करने का राग, 
पाने का लालच, जीने की आशाओर मरने का भय स्वतः मिटता 
जाता दहै । सर्वाश में कत्तं व्यनिष्ट होने पर मानव स्वतः अपने 
ही मे अपने सर्वस्व को पाकर कृतकृत्य हो जाता टै । इस इष्टि से 
प्रत्येक कत्तं व्य-कमं आस्तिकं की पूजा, अध्यात्मवादो का साधन 
एवं भौतिकवादी की सेवाहै। वादों कामेदहोने परभी 
कत्तव्य का बाह्यरूप परिस्थिति के आशध्वित ही होतादहै। अतः 
प्रत्येक मानव के लिये कत्तव्य का बाह्यरूप परिस्थिति के 
अनुरूप ही होगा अर्थात्‌ दशेन अनेकं ओर परिस्थिति कै अनुरूप 
कत्त व्य एक । परिस्थिति भेदमें ही कत्तव्य काभेद दहै। 
दाशंनिक भेद होने से कत्त व्यमें कोई भेद नहीं है । इसी कारण 
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प्रत्येक मानव को कत्त व्यनिष्ठ होने के लिए एकमात्र जाने हए 
अकत्तव्य का त्याग करनाहै। अकत्तंव्य कात्याग करनेके 
लिए स्वयं प्राप्र विवेककै प्रकाश में किये हए पर विचार करना 
होगा । विवेक विरोधी कमं ही अकत्तव्य है। अकत्तव्यके 
साथ-साथ क्रिया हञा आंशिक कत्तं व्य, कर्ता को गुणों के अभि- 
मानम हौ आबद्धकरतादहै, जो विनाश का मूल है। अकर्तंव्य 
का सर्वांश में अन्त किये विना कर्ता में कत्तव्य की स्मृति जाग्रत 
नहीं होती अर्थात्‌ कर्तव्य का स्पष्ट बोध नहीं होता ओर उसके 
बिना कत्तं व्य-परायणता सम्भव नहीं है । कत्तव्य का ज्ञान ओर 
उसके पालन को सामथ्ये मानवमात्र को स्वतः मंगलमय विधान 
से प्रात है । अतः कत्त व्यपालन से निराश होनाभारी भरूलदै। 
इस भुल का मानव-जीवन में कोई स्थान ही नहींहै। भूल को 
भूल जाननेषपरहीभूलकानाश होता है । श्रम-रहित होने पर । 
स्वतः अपने को अपनी भूल का ज्ञान हो जाता है । क्रिया-जनित 
सुख मे आबद्ध प्राणी भूल को भ्रुल नहीं जान पाता । इस कारण 
प्रत्येक कायं के आदि ओर न्तम विश्राम का सम्पादन अनिवाये 
| है । जिस प्रवृत्ति का आरम्भ ओर अन्त विश्वाममें होता है, वह 
प्रवृत्ति निवृत्ति के समान ही फलदायक है भौर वही वास्तव में 
| कत्तव्य है । 
प्राकृतिक नियमानुसार सब कठ करने पर जिसकी प्राति 
॥ होती दै, कुछ न करने पर भी उसी की उपलब्धि होती है। पर 
| कुछ न करने के लिए सामथ्यं तथा विवेक के अनुरूप फलासक्ति 
॑ से रहित कत्तव्य पालन अनिवायं है । जब तक मानव यह्‌ 
| | मानतादहैकिं किय हुए से मृन्षे कुष मिलेगा तब तक कत्तव्य का 
| | पालन सम्भव नहीं होता ओौर दूसरों के अधिकार की रक्षा किये 
| विना भो विद्यमान राग मिट सकत। है, यह मानना भ्रममूलक है 
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जर अपने अधिकार काल्याग क्रिये विना नवीन रागकी 
उत्पत्ति नहीं होगी, एेसा मानना भी प्रमादहीदहै। दूसरोंके 
अधिकार कौ रक्षा ओर अपने अधिकारकात्यागही वास्तवमें 
कत्तव्य है । 


अब यदि कोई यह कहे कि राग का अभाव तो विवेक पूर्वक 
असंग होनेसेभी हो सकता है, परन्तु विचार यह करना हैकि 
दूसरों के अधिकार की रक्षा तथा अपने अधिकारका त्याग क्या 
असंग होने पर स्वाभाविक नहीं हो जाता ? अर्थात्‌ अवश्य हो 
हो जाता है । अन्तर केवल इतना है कि कत्तं व्यनिष्ठ होने पर 
असंग होने की सामथ्यं आती है ओर असंग होने पर कर्तव्य 
परायणता स्वतः आ जाती दहे । इससे यह तोस्पष्टहीहो जाता 
हैकिदूसरो के अधिकार की रक्षाभौर अपने अधिकार का 
त्याग अनिवार्यं है । आस्था-शद्धा-विश्वासपूवक शरणागत होने 
पर भी स्वाथंभाव का अत्यन्त अभावहो जाताटहै ओर आत्मीयता 
से जाग्रत प्रियता उदित होती है जिसके होने पर भी दूसगोंके 
अधिकार की रक्षा तथा अपने अधिकारका त्याग हो जाता है; 
कारण, किं प्रियता का क्रियात्मक रूपसेवाहीहै। इसदहृष्टसे 
शरणागति मे भ कत्तं व्यपरायणता आ जाती है। सभी हष्ियों 
से वास्तविकता में कोई भेद नहीं होता है। मानवकी रुचि, 
योग्यता, सामथ्यं के भेद होने से दृष्टि-मेद अवश्य है, पर माँग 
की एकता होने के कारण वास्तविकता में कोई भेद नहीं है । यद ` 
तिविवाद सिद्धहै। 


प्रत्येक मानव मेकरने काराग स्वभाव-सिद्धहै। उसकी 
निवृत्ति कत्त व्य-पालन मे ही निहित है । कत्तं व्य-पालन कर्ता 
के अधन है । उसे वह स्वतन्त्रता पूर्वक कर सकता है । यद्यपि 


॥ 





१२९ | [ मानव-द्शन 


कर्म-साममग्री समष्टि शक्तियो से निमित टै, व्यक्तिगत नहींहै, 
परन्तु प्राकृतिक नियमानुसार प्राप्न वस्तु, सामथ्यं तथा योग्यता 
के सदुपयोगकी स्वाधौनता मानवको प्रप्षदै। इसदष्टिसे 
कत्त व्य भी स्वतन्त्र पथ है । कत्त व्य मे असमथंता तथा पराधी- 
नता तभी अनुभव होती दहै, जब मानव कत्त व्य-मात्र मेही 
अपना अधिकार नहीं मानता अपितु फलासक्ति का प्रलोभन 
रखता है जबकि यह निविवाददहै कि कत्तव्य परहित मेही 
निहित है उसके द्वारा व्यक्तिगत सुख सम्पादन करनाभ्रुलदहै। 
व्यक्तिगत विकास के लिएतो मानवको कत्तव्यके अन्त मे 
स्वतः योग की प्राप्चि होती है। योग अपने लिये ओर कत्तव्य 
'पर' के लिये निर्मित है। योगकीगप्राप्नि के लिये किसी कमे- 
सामग्री की अपेक्षा नहींहै, केवल करने की राग-निवृत्ति मातर 
सेही योग के साप्राज्य में प्रवेष होता टै, अर्थात्‌ योग 
प्रापि मे श्रम अपेक्षित नहीं है । इस कारण योग अपने लिये ओर 
कत्तं व्य ¶र' के लिये विकासं का मूल है । प्राकृतिकं नियमानु- 
पर-हित मे अपना हित स्वतः सिद्ध रहता ही है, किन्तु इसका 
अथं यह्‌ नहीं है कि मानव को व्यक्तिगत विकास के लिये श्रम- 
साध्य साधनही अपेक्षितहो। श्रमं की आवश्यकतातो प्राप्न 
परिस्थिति के सदुपयोगमें है । परिस्थिति का सदुपयोग पारि 
वारिकं तथा सामाजिकं समस्याओं के हल करने में अचूक उपाय 
है । पर यह्‌ रहस्य तभी स्पष्ट होता है कि जब परिस्थितियों में 
जीवन बुद्धि न रहे, अपितु प्रत्येक परिस्थिति साधन-सामग्री के 
र्पमेहीस्वोकार को जाय । परिस्थिति विधानसे निमितहै 
ओर स्वभावसे ही परिवतनशील है, उससे केवल मानी हृदं 
एकता है । इस कारण कत्त व्य-परायणता-पूवेक प्राप्त परिस्थिति 
के सदुपयोग का दायित्वदहै। दायित्व पूरा.होने पर विश्राम 
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स्वतः मिलता है जो सामथ्यं तथा विचार एवं प्रीतिकी भूमि 
है । कत्तंव्य-पथ से भी मानव विशाम प्राप्त कर सकता है। इस 
दष्ट से कत्त व्य भी स्वतन्त्र पथ है । कत्तव्य की पु्ण॑ता होने 
पर विश्चाम तथा विश्व प्रेम एवं अनेकता मे एकता का साक्नात्‌- 
कार बड़ोही सुगमतापुर्वेक स्वतः होताहै। प्रेमका आरम्भ 
किसी भो प्रतीक मेक्योनहो, किन्तु प्रेम-स्वभावसेही विभु 
हो जाता है । अतः विश्व प्रेम भी विश्व से अतीत, आत्मरति एवं 
प्रभु-प्रमकेरूपमें परिणत होता है; कारण, किप्रेम तत्व को 
किसी सीमा में आबद्ध नहीं किया जा सकता। जो प्रियता सीमा 
मे आबद्ध है, वह प्रेम नहीं है अपितु प्रेमाभास है । प्रेमतो वह 
अविच्छिन्न गति है जो क्षति, निवृत्ति, पत्ति आदि से विलक्षण 
ठे । प्रेम का प्रादुर्भाव प्रेमी कोप्रेमके रूपमे परिणत कर विभु 
हो जाता है । प्रेम जिसमें उदित होता है, उसे भीअपनेसेही 
अभिन्न करलेताहै। इस हृष्टिसेप्रेममेंही जीवन की पृणता 
है । उसी का क्रियात्मक रूप कर्तव्य-परायणता है। इस कारण 
क्तेव्य-निष्ठ मानव प्रेम से अभिन्न हो सकता है । अतः कत्तव्य- 
पथ से भी पूणता प्राप्त होती है । कत्त व्य-निष्ठ मानव के जीवन 
मे आलस्य, अक्मंण्यता, चिन्ता, भय आदि के लिये कोई स्थान 
ही नहीं रहता; कारण, कि आलस्य जडता मे भौर अकमेण्यता 
व्यथं-चिन्तन मे आबद्ध करती है । कक्तं व्य. परायणता सजगता 
सेही साध्यहै। सजगता आते ही अकर्मण्यता का भी अन्त हो 
जाता है ओर फिर प्रत्येक वतमान कत्त व्य-कमं सहज, सरस तथा 
स्वाभाविक होने लगता है। ज्यो-ज्यों कत्त व्य-परायणता सहज 
तथा स्वाभाविक होती जाती है, त्यो त्यो कर्तव्य का अभिमान ओर 
क्रिया-जनित सुख तथा फलासक्ति भी अपने आप मिटती जातीः 
टै । जब तक कत्त व्य में अस्वाभाविकत रहती है तमी तक कर्ता 
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को अपने मे कत्त व्य-निष्ठ होने काभासहोताहै। करत्तव्यमें 
अस्वाभाविकता तभी तक रहती है, जत्र तक किसीन किसी 
अश मे अक्त्तव्य विद्यमान है। अकत्तव्य का नितान्त अभाव 
होने पर कत्त व्य-परापणता सहज तथा स्वाभाविक हो जाती 
है । कत्तव्य-पालन से पूवं उसको स्मृति तथा पालन की सामथ्यं 
स्वतः प्राप्त होतो दै । पर यह रहस्य तभी स्पष्ट होता है जव 
कत्तव्य-पालन में अविचल आस्थाहो। दृसखरोंके कत्तव्य की 
स्मृति अपने कत्तव्य को विस्मृतिमें हेतु है ओर कत्तव्य को 
विस्परृति हौ अकर्तव्य को जननो है । इस दृष्ट से दूसरों के कत्तव्य 
पर दृष्टि रखना हौ अपने कत्तव्य से च्युनहोनादहै, जो विनाश 
कामूलदहै। कत्तव्य-परायणता दूसरों में कर्तव्य की भावना 
को स्वतः जगाती है । कत्त व्य-निष्ठ मानव को अवकाश ही नहीं 
मिलता किं वह॒ कसो अन्यके कर्त्तव्य पर विचार कर सके। 
अधिकार लोलुपता मे आबद्ध होने पर ही दूसरों के कत्तव्य पर 
हृष्टि जाती है। अधिकार-लोलुपता कत्तव्य की राह मे भारं पता कत्तव्यकी राह मे भारी 
बाधा है। यद्यपि प्राकृतिक नियम।नुसार अधिकार कत्तव्य का 
दासदै, एर इस विधान में आस्थान रहने से अधिकारकी मांग 
उत्पन्न होतो है, जो प्रमाद है । अपने अधिकार का अपहरण होने 
पर भी कत्त व्य-पथ के पथिक को कोई क्षति नहीं होती, अपितु 
विकास ही होता दहै; कारण, कि वास्तव मे मानव का कच व्य- 
वारा मक अधि | ीं 





राग पराधीनता में ओर क्रोध विस्मृति में आबद्ध करतादहै, जो 
विनाशकामूल है। इसरटृष्टिसे मानव-जीवन मे अधिकार- 
लोलुपता का कोई स्थानहो नदीं है । यदि अपनेही द्वारा अपना 
सवन{श करनाहो तो अ।धकार रूपो मधुर विष को अवद्य 


| अधिकारकारोग राग तथा क्रोध से रहित नहीं होने देता । 
| 
| 
। 
। 
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अपना लिया जाय, परन्तु यदि स्वाधीनता पूरवंकं सत्‌-पथ पर 
अग्रसर होने कौ अभिरुचि है तो सदा के लिये अधिकार-लोलुपता 
का अन्त करना अनिवायं है, जिसके होते ही कत्तं व्य-परायणता 
सहज तथा स्वाभाविक हो जातीहै। राग तथा क्रोध के रहते 
हृए न तो कत्तं व्य-पालन की सामथ्यं ही प्राप्त होती है ओर न 
कत्तव्य कौ स्मृति ही जाग्रत होती है, तो फिर कत्तं व्य-पालन 
कंसे सम्भव हो सकता है ? अतः क्तं व्य-निष्ठ होने के इच्छुक 
मानव को राग तथा क्रोध से रहित होना अनिवार्यं है, जो एक- 
मात्र अधिकार-त्यागमें ही निहित है । अधिकार-त्याग ही वह्‌ 
उपाय है कि जिसके द्वारा मानव समस्त विश्व को अभय दान 
देता है ओर स्वयं स्वाधौन होता है। अधिकारकेभारसे ही 
निकटवर्ती प्रिय जन तथा सारी सृष्टि भयभीत होती है; कारण, 
कि अधिकार की मांग दूसरों में क्षोभ उत्पन्न करती है । यद्यपि 
दरों के अधिकार देनेमे बड़ी ही स्वाधीनतादहै ओर देने पर 
स्वतः सत्‌-पथ को ओर प्रगति होती है, पर अधिकारकी माँग 
तो दूसरों को शान्त नहीं रहने देती । इस हृष्टि से अधिकार का 
त्याग अत्यन्त आवश्यक है; कारण, कि इसके द्वारा द्सरो की 
शान्ति भंग होती है अथवा दूसरे भयभीत होते हैँ ओर उसे स्वयं 
भो चिन्तित तथा क्षोभित होना पडता है । चिन्ता तथा क्षोभसे 
रहित होने के लिये दृसरों को भय-रहित करना तथा शान्ति को 
सुरक्षित रखना अनिवायं है । क्षोभित तथा चिन्तित रहते हए 
कत्त व्य-पालन सम्भव नहीं है; कारण, कि चिन्ता तथाक्षोभसे 
` ्राप्त-शक्ति का हास होता है ओर कत्तव्य की विस्मृति होती 
है । कत्तव्थ-निष्ठ होने के लिये चिन्ता तथा क्षोभ से रहित होना 
अनिवायं है । जब मानव वह कर देता है जो करना चाहिये, तब 
समस्त विश्व उसके अनुकूल हो जाता है, अर्थात्‌ चराचर जगत्‌ 
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उसकी हित्तकामना करता है । इस दृष्ट से कत्त व्य-पालन विकास 
कामूलदहे) 


कत्त व्य का अभिमान अकत्तंव्य से भी अधिक निन्दनीय हे; 
कारण, कि भकत्तव्य से पीडित प्राणी कभी न कभी कत्तव्यकौो 
राह चल सकता है, किन्तु कत्त व्य का अभिमानी तो अकत्त व्य 
कोही जन्म देताहै। इस दृष्टि से कत्तं व्य-परायणता का अभि- 
मान करना भारी भूल है । कत्त व्य-पालन न करना महान दोष 
है, पर कत्त व्य-निष्ठ होने मे कोई विशेषता का अनुभव करना 
कत्तव्य के रूप में अक्तं व्य को अपनाना है । अक्त्तव्यके रूप 
मे अकर््तव्य का त्याग सुलभटहै, पर जो अकत्तेव्य कत्तग्य के 
रूप मे आता है उसकात्यागबड़ाही दलभहोता दै । इस कारण 
सजगता-पूवेक कत्त व्यनिष्ठ मानव को कत्तव्य के अभिमान का 
अन्त करना अनिवायं है। वहु तभी सम्भव होगा जब यह्‌ 
स्वीकार कर लिया जाय कि जिन वस्तुओं, योग्यता ओर सामथ्यं 
के द्वारा कत्तव्य का पालन कियाहै, वे सभी उन्हीं की थीं जिनके 
साथ कत्त व्य-पालन कियादहै। किसी की धरोहर दे देना विशेषता 
नहीं है, अपितु न देने मे महान्‌ दोष है। कत्तव्य की सामथ्यं 
ओर स्मृति जिसकी दैन टै उसी के नाते कत्तं व्य-पालन 
करनाहै। तभी कत्त व्य-परायणता सहज तथा स्वाभाविक 
होती है। 


कत्तव्य-विज्ञान मे यह स्पष्टहैकि कत्तव्यका ज्ञान ओर. 


उसके पालन की सामथ्यं मानव को विधानसेप्राप्तहै। प्राप्तके 
सदुपयोग का नाम ही कत्त व्य-परायणता है । प्राप्न का सदुपयोग 
किसी न किसीकीसेवामे है । उसके द्वारा व्यक्तिगत सुख का 
सम्पादन करना अपने को पराधीनता तथा अभाव मे आबद्ध 
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करनाहै। जो सामग्री पर-सेवाके लिए भिली है उसका 
उपयोग व्यक्तिगत सुख-सम्पादन मेँ करना न्याय नहीं है । दाता 
ने मानव पर यह विश्वास किया है कि वह प्राप्न वस्तु, योग्यता, 
सामथ्यं का दुरुपयोग नहीं करेगा ओर न उसे अपना मानेगा 
ओर न उसका आश्रय लेकर स्वयं पराधीनता तथा जडता में 
आबद्ध होगा । पर मानव जानते हृए भी अपने ही दरा अपना 
विनाश कर बेठता है । उसमे बचाने केलिए ही सृष्टिमें दुःख 
का प्रादुर्भाव होता है । पर कंसे आश्चयं की बात है कि प्रवृत्ति 
जनित दुःखद परिणाम को भोगने पर भी मानव प्रवृत्ति से अपने 
सुख को आशा का त्याग नहीं करता है । सेवा-सामभ्री को अपने 
सुख मे व्यय करना अपने ही द्वारा अपना सर्वनाश करना है । 
मानव काअपना हित तो त्यागमेंहै। त्याग को अपनाते ही 
प्रम शान्ति, स्वाधोनता, सेवा ओर प्रीति स्वतः जाग्रत होती 
है । शान्ति ओर स्वाधीनता अपने लिए, सेवा जगत्‌ के लिए ओर 
रोति उसके लिए जो जगत्‌ का प्रकाशक तथा आश्य है। इस 
हृष्टि से मानव-जीवन बडे ही महत्व का जीवन है परन्तु क्रिया- 
त्मक रूप से पर-सेवा में प्राप्त वस्तु, योग्यता, सामथ्यं आदि का 
व्ययन करना ओर प्राणी मात्रके हितमे रतिन रखना भारी 
भूल हे । यह भ्रूल मानव को निष्कामता, निर्ममता तथा असंगता 
से विमुख कर देती है जो विनाशकामूलहै। 


कमं का सम्पादन केवल स्व' केद्वारा सम्भव नहीं है । 
प्रत्येक कम सामूहिक सहयोग से ही सिद्ध होता है। क्या इस 
तथ्य से स्पष्ट विदित नहींहो जाता कि कर्म-जनित फलासक्ति 
व्यक्तिगत सुख की भावना से रखना प्रमाद नहीं है ? अर्थात्‌ 
अवश्य टै । इसी कारण कमं अनुष्ठान से पूवं, कर्ताको स्व 
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हितकारी सदभावना स्वीकार करना अनिवायं है । प्रत्येक कायं | 
के पीछे सर्व-हितकारी भावना सतत्‌ रहनी चाहिये, तभी कम 
अनुष्ठान सत्‌-पथ पर अग्रसर कर सकेगा । जब कर्ता सवंहितकारी 
सदभावना नहीं रखता, तब उन प्रवृत्तियों का जन्म होता है जो 
कर्ता का विनाश करनेमेदहेतुदै। 


क्रिया ओर कमं में एक बड़ाभेददहै। क्रिया स्वतः होती 
रहती है पर कमं किया जातादै। जो किया जाता है उसमे 
कर्तां का भाव पवित्र होना अनिवार्यं है ओर का्ये-कुशलता तथा 
लक्ष्य पर्‌ हृष्टि भौ रखना है । कार्य-कुशलता, भाव की पवित्रता 
एवं लक्ष्य पर दृष्टि-रहित कमं अकत्तव्य है, जो सभी के लिए 
अहितकर है । जो होता रहता है उसका अभिमान नहीं होता । 
जो करते है उसी का अभिमान होता है ओौर उसी का उद्देश्य 
अंकित होता है, जो कालान्तर में फलित होता है । क्रिया एक 
मात्र उत्पत्ति-विनाश का क्रम-है ओर कुछ नहीं । कमं का आरम्भ 
सीमित अहंभाव से होता है। यद्यपि उसका कोई स्वतन्त्र 
अस्तित्व नहीं होता, परन्तु सुख-लोलुपता के कारण उसका भास 
होता है ओर उसीमें करने का राग तथा पनि का प्रलोभन है। 
करने के राग की निवृत्ति प्रलोभन रहितहोनेपरही सम्भव 
है । इस दष्ट से प्रत्येक कमे अनुष्ठान सवंहितकारी सदभावना 
पूवक प्रलोभन तथा भय से रहित होकर करना अनिवायंदहे। 
प्रलोभन के रहते हृए भय होता ही है । प्रलोभन रहित होने पर 
ही निर्ममता स्वतः आती है । इस दष्ट से प्रलोभन तथा भयसे 
रहित प्रवृत्ति ही सवेहितकारी प्रवृत्ति है ओर वही कत्तव्य है । 


कत्तं व्य-निष्ठ मानव की मांग जगत्‌ को रहती है । कतंग्य- 
निष्ठ मानव जगत्‌ का चिन्तन नहीं करता ओर न उसके पीठे 
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दोडता है अपितु जगत्‌ उसका चिन्तन करता है ओर उसको 
आवश्यकता अनुभव करता है । यह नियम है कि जो जगत्‌ की 
आवश्यकता अनुभव नहीं करता वही जगत्‌ के लिए उपयोगी 
क ग है । जो जगत्‌ की आवश्यकता अनुभव करता है वह 

जगत्‌ को अपनी खुराक बनाकर अनेक प्रकार के संघर्षो को 
जन्म देता है । अतः कत्तव्य-नि्ठ होने के लिए यह आवश्यक है 
कि मानव अपने को जगत्‌ की आवश्यकता से रहित कर शान्ति 
तथा स्वाधोनता कोप्राप्र करे। अशान्त तथा पराधीन प्राणी 
कभी भी कत्तं व्य-नि्ठ नहीं हो सकता । जो कत्तेव्य-निछठ नहीं है, 
उसकी जगत्‌ को कभो आवश्यकता नहीं होती । जिसको जगत्‌ 
को आवश्यकता नहीं रहती, वही अनेक प्रकार की दासता मे 
आबद्ध होकर भटकता रहता टै । अल्प से अल्प वस्तु सामथ्यं 
तथा योग्यता क्यो न हो, किन्तु जिसने अपने को जगत्‌ की आव- 
श्यता से रहित कर लिया है उसके द्वारा महान्‌ से महान्‌ सेवा 
स्वतः होने लगती दै; कारण, कि उसमें कत्तं व्य-परायणता आ 
जातीदहै। इस दृष्टि सेवे ही सेवा कर सकते हैँ जो सवं-साधारण 
की अवेक्षा अधिक सामथ्य॑वान्‌ है, यह धारणा ्रममूलक ही है । 
चेवा करने के लिए एकमात्र अपने को पराधीनता से रहित करना 
है । स्वाधीनता से अभिन्न होने पर ही सेवा का सम्पादन होता 
है । पारस्परिक दो आवश्यकताओं का संयोग यद्यपि सुखद-प्रतीत 
` हनोता ड परन्तु जो आवश्यकता रहित होकर दूसरां को आावश्य- 
कता नहीं बन जाता वह सेवा नहीं कर सकता । अपनी ब्रावश्य- 
कता रखते हृए किसी की आवश्यकता को पूरा करना भोग है, 
सेवा नहीं । यह सभी को विदित है करि भोग का परिणाम रोग 
तथा शोक के अतिरिक्त ओर कुछ नहीं दै । सेवा को पृणता सेवक 
कोप्रोति से अभिन्न कर देती दै अर्थातु सेवा प्रीति मे परिणत 
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होती दहै ओौर प्रीति की जाग्रतिमें ही मानवब-जीवन की पूर्णता 
है । इस हृष्टि से यह्‌ निविवाद सिद्ध हो जाता है कि जिसे प्रीतिसे 
अभिन्न होना है वही कत्तेग्य-नि्ठ हो सकता है । 


आवश्यकता-रहित होने के लिए प्राप्न विवेकके प्रकाश में 
अपने लक्ष्य का निणेय करना अनिवार्यं होता है । वास्तविक 
माँग से अपरिचित मानव दूसरों से किसी नकिसी प्रकार की 
आशा रखता दहै । जो पर' से आशा रखता है, वह आवश्यकता- 
रहित नहीं हो सकता ओर उसके बिना हृए कत्तव्य के साम्राज्य 
मे प्रवेश ही नहीं होता । कर्तव्य ओर अकर्तेव्य की दन्दरात्मक 
स्थिति तो मानव-मात्र में जन्मजात है ही, पर अकरत्तव्य-रहित 
कंत्तव्य-परायणता ही वास्तव मे अभीष्ट है। कत्तं व्य-निष्ठ प्राणी 
के जीवन मे अक्तं व्य की उत्पत्ति ही नहीं होती ओौर कत्तव्य- 
परायणता का भास नहीं होता; कारण, कि भास उसी का होता 
है जिससे किसी न किसी अंशम भिन्नता है अर्थात्‌ जो जीवन 
नहीं है । कतेव्य-परायणता में जीवन टै। भिन्नता का मूल 
प्रलोभन तथा भय है । अकर्तव्यं का भय तथा कत्तव्य का 
प्रलोभन उसी समय तक जीवित रहता टै जिस समय तक 
अक्तं व्य को अक्तं व्य जानकर मानव उससे रहित नहीं होता । 
अक्तं व्य के परिणाम के भय से अकत्तंव्य-जनित सुखासक्ति नाश 
नहीं होती । अक्तं व्य किसी भी रूप में अभीष्ट नहीं है; कारण, 
कि बहु अकत्तेव्य' है तभी उसका त्याग होता है, जिसके होते 
ही कतेव्य-परायणता स्वतः आती है । किसी प्रलोभन से प्रेरित 
होकर बलपूवेकं कत्तं व्य-पालन करना वास्तविक कत्तं व्य-परा- 
यणता नहीं है । जिसके मूल में कोई भी प्रलोभन है वह्‌ प्रवृत्ति 
निर्दोष नहीं है । निदोषिता जीवन है । अतः निर्दोष होने पर ही 
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कत्तेव्य-परायणता कौ अभिव्यक्ति होती है । प्रलोभन तथा भय 
से रहित होने पर ही, नित्य-प्राप्त निर्दोषता से अभिन्नता होत्ती 
है । निर्दोषता का ही क्रियात्मक रूष कत्तंब्य-परायणता है । 
है । यद्यपि निर्दोषता नित्य होने से सभी को सदेव प्राप्त है, परन्तु 
प्रलोभन तथा भय मे आबद्ध प्राणी प्राप्त निर्दोषता से परिचित 
नहीं होता । जिसे पराधीनता असह्य हो जाती है उसमें किसी 
प्रकार का प्रलोभन नहीं रहता । प्रलोभन रहित होते ही स्वतः 
अय का अन्त तथा निर्ममता की अभिन्यक्ति होती है। यह कंसी 
विडम्बना है कि कोई भो मानव वस्तु, व्यक्ति, अवस्था आदि कौ 
दासता को सुरक्षित नहीं रख पाता अर्थात्‌ जिसकी दासता 
स्वीकार करता है वह नहीं रहता, केवल दासता ही रह जाती 
है । यदि विचार करे तो यह स्पष्ट विदित हो जाता है कि वह 
किस की दासता मे आबद्धदहै? उसकी, जौ नहींहै। दै कौ 
प्रियता का त्याग तथा नही की दासता मे आबद्ध रहना कहां 
तक युक्ति-युक्त है ? जो नहीं है, अर्थात्‌ जिसका स्वतन्त्र अस्तित्व 
नहीं है उसी के द्वारा उसकी सेवा करनी है, कि जिसकी प्रतीति 
है, प्राप्ति नहीं । प्राप बस्तु, योग्यता, सामथ्यं भी 'नहीं' मे परि- 
णत हो रही है ओर जिसकी सेवाकण जा रहीदहै, वहभी उसी 
की जातिकाहै। इस हृष्टिसे जो जिसकी जाति काट उसकी 
सेवा मे उसे व्ययं करना ओर 'स्व' को प्रियता से अभिन्न करना 
वास्तविक कर्तं व्य-परायणता है । | 


यह सभीको मान्यै किंशरीर ओर विश्वमे जातीय 
एकता है अर्थात्‌ शरीर विश्व की ही जाति का है । प्रत्येक मानव 
अपने-अपने शरीर के प्रति रक्षा का भाव रखता है । उसमे दोष 
आ जने पर दोष निवारण का प्रयास करते हृए भी शरीर को 


। 
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रक्षा को सदभावना सतत्‌ रहती है । इससे यह स्पष्ट॒विदित 
होताहै कि विश्वकी रक्षाकी भावना रखते हृए ही कक्तंग्य 
करना है । यही पवित्रतम नीति है। प्रत्येक प्रवृत्तिके मूल में 
भावना क्याहै ? इसका निणेय किये बिना प्रवृत्ति सार्थक सिद्ध 
नहीं होती । अशुद्ध भावना से ही अकत्तेव्य की उत्पत्ति होती है 
ओर शुद्ध भावना से अकत्त॑व्य का नाश होता है । अकर्तव्यं के 
नाश मे ही कत्तव्य-परायणता की अभिनव्यक्तिहोती है। इस दृष्ट 
से अशुद्ध भावनाओं का अन्त किये विना कर्तव्य के साम्राज्य में 
प्रवेश ही नहीं होता । समस्त भावनाओं का उद्गम, कर्ता है । 
जब तक कर्ता स्वयं शुद्ध नहीं होता तब तक शृद्ध भावनाओं का 
प्रादुर्भाव ही नहीं होता । जब मानव अपने जने हृए का आदर 
करता है तब उसमें अशुद्धि नहीं रहती ओर फिर स्वतः शुद्ध 
भावनाओं को अभिव्यक्ति होती है । अशुद्ध-कर्ता से ही अकत्तंव्य 
की उत्पत्ति ओर शुदध-कर्ता से दी कर्तव्य कौ अभिव्यक्ति होती 
दै । यह निविवाद-सिद्धदटैकि कमं से कर्ताको उत्पत्ति नहीं 
होती अपितु कर्ताही कर्मके रूपमे परिणत होतादहै। इस दृष्ट 
से यह निविवाद सिद्ध दहै कि जैसा कर्चा वैसा कमं । 


सबल से रक्षाको भावना सभी को स्वभावसे अभीष्ट है। 
इस मांगकाञआदर करने पर निबेलोंकी रक्षा की सदभावना 
स्वतः जाग्रत होती हं । भावना का क्रियात्मक रूप ही कर्म है। 
अपनी मांग का वास्तविक बोध हुए बिना शुद्ध भावनाओं की 
जाग्रति सम्भव नहीं है । कामना ओर्माँगमें एक बड़ा भेदहै। 
कामनाभों का उद्गम देहाभिमान है, जो अविवेक सिद्ध है ओर 
माग का सम्बन्ध उससे है जो देह नहीं है । अतः देह से असंग 
होने पर ही कामनाओं का नाश ओर मांग की अभिब्यक्ति होती 
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है । यद्यपि कामनाओं के रहते हृए भी मांग प्रत्येक मानवमें 
बीजरूपसे विद्यमान दहै, पर कामना-जनित पराधीनता तथा 
मभावको वेदनाके बिना मांगका परिचय नहीं होता ओर 
उसके हुए बिना अशुद्ध संकल्पो का नाश नहीं होता । अशुद्ध 
संकल्पो के रहते हृए कत्तव्य का निणेय सम्भव नहीं है । जो 
किसीकोभी बुरा समन्षतादहै, तथाकिपीकाभी बुरा चाहता 
है एवं जानी हुई बुराई कर सकता है, वह्‌ कभी भी कत्तव्य की 
वास्तविकता से परिचित नहीं हो सकता। कत्त व्य पालन से 
पूवं कत्तव्य का ज्ञान अनिवायंहै। वह्‌ तभी सम्भव होगा जब 
मानव यह्‌ स्वीकार करेकिमै किसी कोवुरा नहीं समक्षुगा। 
किसी को बुरा समञ्लने का अधिकार किसी को नहींहै, कारण, 
कि दूसरों के सम्बन्ध मे यथेष्ट जानकारी सम्भव नहींहै। अब 
यदि कोई यह्‌ कहे कि जो हमारे प्रति बुराई कररहा है उसे 
बुरा समञ्लने का अधिकार क्यों नहीं है ? इस समस्या पर विचार 
करने से यह स्पष्ट विदित होता है कि जिसने अपने प्रति बुराई 
नहीं की क्या वह दूसरों के प्रति बुराई कर सकता? कदापि 
नहीं । भला जिसने अपने प्रति बुरार्ईकी है उसके द्वारा यदि 
अपनी कोई क्षति होतीदहै तो वह्‌ क्या करुणा का पात्रनहीं है? 
करुणित-हूदय में प्रति-हिसा की भावना ही जाग्रत नहीं होती 
अपितु बुराई के बदले में भलाई करने कौ उत्कट लालसा होती 
है । करुणित बिना हृए कत्तव्य के साम्राज्य में प्रवेण नहीं होता । 
करुणित मानव सुखासक्ति से रहित हो स्वतः कत्त व्य-परायण 
हो जाता है। करुणा तभी जाग्रत होती है जब मानव विश्व- 
जीवनके साथ एकता स्वीकार करतादहै। भेद ओर भिन्नताके 
रहते हए कर्तव्य के गीत गाना अपने को आप धोखा देना हे । 
एकता स्वोकार करने पर विनाश कौ भावना ही उत्पन्न नहीं 
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होती ओौर फिर स्वभावसे ही सर्वात्मि-भाव की अभिव्यक्ति होती 
है, जिसके होते ही स्वभाव से ही कत्तं व्य-परायणता आ जाती है 
जो विकास का मूल है। अपने द्वारा अपना विनाश किसी को अभीष्ट 
नहीं है तो फिर किस प्रकार किसी के प्रति बुराई की जाय जब 
कि अनेक भिन्नताए" होने पर भी वास्तविकं एकता है। एकता 
का बोध यद्यपि स्वभाव-सिद्ध है परन्तु उसका आदर न करने से 
भेद तथा भिन्नता पोषित होती है । यदि एकता स्वभाव-'सद्ध न 
होती तो दूसरों से आदर, प्यार तथा रक्षा की मांग हीन होती। 
जिससे किसी प्रकार को एकता नहीं है उससे कोई मांग भी नहीं 
होती ओौर यदि किसी प्रकार की भिन्नतानहोतो कत्तव्यका 
प्रशन ही नहीं होता । कत्तं व्य का प्रषन एकता तथा भिन्नता से ही 
उत्पन्न होता है । सेवा केरने के लिए एकता ओर सुख कौ आशा 
से रहित होने के लिए भिन्नता का उपयोग किया जाय तो एकता 
भौर भिन्नता दोनों ही का सदूपयोग हो सकता है । भिन्नता में 
संघषं ओर एकता मे आसक्ति को जन्म देना अकत्त व्य है । अतः 
जिस अंश मे भिन्नता प्रतीत होती है, उस अंश में त्याग को अप- 
नानाह, द्वेष को नहीं ओर जिस अंश मे एकता प्रतीत होती है 
उस अंश में सेवा को अपनाना है, राग को नहीं। दवेषके नाश 
म प्रेम को अभिव्यक्तिभौररागके नाशम बोध की अभिव्यक्ति 
स्वतः सिद्धहै। प्रेम रस काओौर बोध वास्तविकता का 
प्रतोक है । 

एकता ओर भिन्नता के आधार प्र ही सृष्टिकी रचना है। 
अतः दोनों ही का सदूपयोग.करना है । सदुपयोग करते ही एकता 
ओर भिन्नता से विलक्षण जो वास्तविक जीवन है उसकी अभि- 
व्यक्ति होती है । कत्तव्य की पूणता मे कर्ता स्वयं वास्तविक से 
अभिन्न हो जाता है । इस दृष्ट से कत्तं व्य-परायणता सवं तोमुखी 
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विकास का मूल है । कत्तं व्य-निष्ठ हुए बिना कर्ता परिच्छिन्नता 
मे आबद्ध रहता है । परिच्छिन्नता के रहते हए निष्कामता 
सम्भव नहीं है ओर निष्कामता के बिनाशान्तिके सास्राज्यमें 
प्रवेश नहीं होता जो विकासका मूल है। परिच्छिन्नताका नाश 
सुख की आशा ओौर दुःखके भयसे रहितहोनेमे ही निहित है। 
दनद्रात्मक स्थिति ही परिच्छिन्नता को पोषित करतीटहै। सुख 
कीआशाका अन्त करतेही दुःख का भय स्वतः मिट जातादहै 
ओर फिर परिच्छिन्नता असीम, अनन्त, चिन्मय जीवनसे 
अभिन्न हो जाती है । सुख कौ आशाने ही कत्तव्यसे विमुखं 
किया है ओर अकत्तव्य को जन्म दियादहै। जिसे पराधीनतो 
ओर अभाव असह्य हो जाता है वह॒ मानव बडी ही सुगमतापू्वंक 
सुख कौ आशा से रहित हो जाताहै जो विकास करामूलह। 





समाज-दङनि 


अनेक प्रकार की भिन्नता में एकता स्थापित करने का जो 
परिणाम है, वही समाज है । पर इसका अथं यह्‌ नहीं है कि स्वं- 
हितकारी सदभावना से रहित जो पारस्परिक एकता है, वह भी 
समाज का शुद्धरूपहे। मानव सामाजिक प्राणी है। वह्‌ सभी 
से अपने को ओर अपने को सभी से अभिन्न करना चाहता है । 
बह तभो सम्भव होगा जब मिली हुई वस्तु, योग्यता, सामथ्यं 
को व्यक्तिगत नमाने अपितु जो कुछ मिला है वह समाज की 
धरोहर समञ्े -अर्थात्‌ प्राप्त वस्तु, योग्यता आदि समाज के हित 
मं व्यय करे । एसा करने से सभी के अधिकार सुरक्षित हो जाते 
है भौर पारस्परिक संघषं स्वतः मिट जाते है । इतना ही नहीं, 
सारा समाज एक जीवन हो जाता है ओर इकाई ओर समह का 
ऊपरी भेद रहने पर भी आन्तरिक एकता हो जाती है। टेसे 
समाजकोर्मांग व्यक्ति को ओर रेस व्यक्तिकी मांग जो एकता 
स्थापित करने में प्रयत्नश्णल है समाज को रहती है । व्यक्तिगत 
आवश्यकताओं की पूति केलिये समाजकी मांग होती है; 
कारण, कि कोई भी एक व्यक्ति अपनी सारी आवश्यकता ए अपने 
दारा पूरी नहीं कर सकता । इसके साथ-साथ यदि वह॒ स्वयं 
दुसरों कौ आवश्यकता पूति मे सहयोग नहीं देता तब भी समाज 
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का निर्माण नहीं होता। समाज कानिर्माण एक दूसरे की 
आवश्यकता पूर्ति में सहयोग देने के लिये है । प्राकृतिक पदाथ, 
शारीरिक तथा बौद्धिक श्रम द्वारा सामाजिक आवश्यक वस्तुओं 
का उत्पादन होता है । प्राकृतिक नियमानुसार उत्पादन के साधन 
ओर उत्पादित वस्तु व्यक्तिगत नहीं है । जो व्यक्तिगत नहीं है, 
उसके उपयोग मे अधिकार दहै, ममता में नहीं ओर न उनके दुरु 
पयोग काही अधिकार है । जिस किसी मानवने जो कुछ उत्पा- 
दन किया है उसका बहु स्वयं हो उपभोग नहीं कर सकता अपितु 
एक दूसरे का उत्पादन एक दूसरे के काम आता है । यदि उत्पाद- 
नक्ता उत्पादित वस्तु को अपनी मान लेता है ओर उन प्राणियों 
को अपना नहीं मानता जिनके लिये वे वस्तुएँ उपयोगी हँ तब 
सामाजिक एकता सुरक्षित नहीं रहती ओौर भिन्न-भिन्न प्रकार 
के संघर्षं उत्पन्न हो जाते है, जो विनाशके मल हँ । उत्पादन 
शक्ति जितनी उपयोगी है उतनी ही उपयोगी वह्‌ भावना भी है 
जिससे प्रेरित होकर उत्पादन का सदुपयोग हो सके । यद्यपि 
भिन्न-भिन्न प्रकार के बल का सम्पादन प्रत्येक मानव को स्वभाव 
से प्रिय है, परन्तु उत्पादित बलो का सामाजिक हितमें ग्ययन 
करने से, बल उत्पादक के विनाशमेहेतुहोतादै। इस दृष्टि से 
बल का सम्पादन किसी निबेल कीसेवामे है, मिथ्या अभिमान 
मे आबद्ध होने के लिये नहीं । सबल ओौर निबल की एकता ही 
समाज का सुन्दर चित्रहै। बलके द्वारा निबेलों का विनाश 
करना ओर समाजवाद के गीत गाना अपनेही द्वारा अपनेको 
धोखा देना है । मह सभी को मान्य है कि बल का उपयोग उनके 
प्रति सम्भव नहीं है, जो अषने से अधिक बली हैँ । बल का सदुप- 
योग तो एकमात्र निबेलों की सेवा मे है । प्राकृलिक नियमानुसार 
जो बल निबेलों की सेवा में व्यय होता है, वहु अधिक सुरक्षित 
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रहता है भौर उत्तरोत्तर बढता है, घटता नहीं । इस दृष्टि से बल 
का उत्पादन, उसको सुरक्षा एकमात्र नि्बेलों कीसेवा मेही 
निहित है । जिस मानव का हदय पर-पीडा से पीडित नहीं होता 
वह सम्पादित बल का सद्ग्यय नहीं कर पाता। बलका 
दुरुपयोग तभी होता है जब मानव पर-पीडा से पीडति तथा 
सुखियो के सुख को सहं सहन न कर सके । बल कै दुरुपयोग से 
ही निबलताये उत्पन्न होती हैँ । अतः निर्बलताओं का अन्त 
करने के लिये प्राप्त बल का सदृपयोग अनिवायं है । बल के सदुप- 
योग से बल की उत्तरोत्तर वृद्धि होती है । कितना ही अधिक बल 
क्यो न हो, दुकूपयोग करने पर निर्बलता से ओर अल्प से अल्प 
बल क्यो न हो सदूपयोग करने पर सबलता से अभिन्न कर देता 
है--अरथात्‌ प्रत्येक सबल को सजगतापूवंक बल का दुरुपयोग 
नही करना है । बल के सदुपयोग की सदभावना तभी उदित 
टीगी जब मानव प्राप्त विवेकके प्रकाश मं यह भली-भांति 
अनुभव करे कि स्वरूप से शरीर ओर विश्व का, व्यक्ति ओौर 
समाज का विभाजन सम्भव नहींहै। जिस प्रकार शरीर के 
प्रत्येक अवयव की आकृति ओर काये भिन्न-भिन्न है, पर एक 
का कायं दुसरे के सहयोग में होने से शरीर में एकता ओर अने- 
कताकाबड़ाही सुन्दर चित्र दिखाईदेता है, उसी प्रकार समाज 
को प्रत्येक इकाई का कार्यं भिन्न-भिन्न होने पर भी यदि प्राकृ 
तिक नियमानुसार एक दुसरे के सहयोग में होता रहेतो शरीर 
कौ भाति सारा समाज एक है भौर अवयवों की भाँति प्रत्येक 
इकाई अलग है । एकता ओर भिन्नता का स्पष्ट दन तभी होता 
है जब मिला हुआ पर-हित मे काम आये, व्यक्तिगत सुख-भोग के 
लिये नहीं । यह सदभावना प्रत्येक वं, देश आदि के मानन्र को 
अपना लेना अनिवायं है। 
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प्रत्येक वे, देश, मजहब एवं इज्म के मानव यदि समाज 
को किसी मान्यता कीसीमा मेंर्बाध देतो यह सामाजिक 
भावनाकी हत्या दहै। सामाजिक भावना को किसी वे, देश, 
मत, सम्प्रदाय, मजहब, इज्मकी सीमामें बांध देना दलबन्दी 
है, समाज नहीं । दल बन्दिर्यां संघषं को जननी हैँ । सामाजिक 


~~ -------- ~ 


भावना एकता तथा शान्ति की जननो हे । इस ह ष्टसे सामाजिक 
भावना बड़े ही महत्व की वस्तुहै। सामाजिक भावना पुष्ट होते 
ही कोई वगं, कोई देश, कोई संगठन किसी वगे, देश, संगठन के 
साथवबलका दुरुपयोग नहीं कर सकता । असामाजिकता को 
स्वीकार किये बिना पारस्परिक संघषं उत्पन्न ही नहीं होते । 
सामाजिक सदभावना मे सभी का हित निहित है। इतनाही 
नहीं, सामाजिक भावना व्यक्तिगत विकासमे भी उपयोगी है, 
अनुपयोगी नहीं । सामाजिक भावना का वास्तविकं अथं है 
सर्वात्म-भाव । इससे पूवं सामाजिकता कौ चर्चा समाज को 
अपनी खुराक बनाना है । सामाजिक भावना व्यक्तिको समाजकी | 
खाद बनाती है। खाद उससे अभिन्न हौ जाती है जिसकी वह्‌ 

खाद होती है । सामाजिक भावना से युक्त मानव अपनेको विभु , 
पाता है, अर्थात्‌ सामाजिक भावना व्यक्तिको विभु करदेतीहै। 
पर यह रहस्य तभी स्पष्ट होता है जब मानव प्राप्त-विवेक के 
प्रकाश मे अपनी ओर देखे । पालन, पोषण, शिक्षण पाकरही 
मानव कुछ देने के योग्य होवा है । इससे यह स्पष्ट ही है कि लिया 
हुआ देना है । लिये हृए कोन देने की भावना असामाजिकता 
को जन्म देती है, यद्यपि प्राकृतिक विधान के अनुसार जो कुछ 
मिलादहै वहदेनेकेलिएहीरहै, संग्रह के लिये नहीं, ममताके 
के लिये नहीं । मिले हुये को अपना मानना, उससे तद्रूप हो 
जाना कामनाओं को जन्म देना है, जो मानव को पराधीनता, 








१७४ |] | मानव-दशंन 


जडता एवं अभाव मे आबद्ध करतादहै। सामाजिक भावना 
व्यक्ति के कल्याण में साधन रूप है ओर व्यक्तिगत निर्माण की 
अभिरुचि सामाजिक भावना की जननी है । इस हृष्टि से समाज 
से व्यक्ति का ओर व्यक्ति से समाज का विकास होता है । 


विकसित व्यक्ति समाज के लिए ओर सुन्दर समाज व्यक्तियों 
के विकास के लिये उपयोगी है । व्यक्ति ओर समाज का विभा. 
जन उसी प्रकार है जिस प्रकार शरीर ओर उसके अवयवों का 
विभाजन । कोई भी अवयव पूराशरीर नहीं है, पर प्रत्येक 
अवयव शरीर से अभिन्न है । उसी प्रकार प्रत्येक व्यक्ति समाज 
से अभिन्न भी है ओौर उससे भिन्न भी । विवेक पूवक देखने से 
यहस्पष्टहीदहैकिजो कुछ दिखाई देता है वह उसका हृष्य है 
जो उसे देखता है । हश्य ओौर देखने के साधन दोनों ही हश्यके ही 
अन्तगेत हँ । इसका अथं यह है कि देखने वाला एक है ओर 
देखने के साधनों में तथा हृश्य में अनेकता है । यदि टृश्य ओर 
देखने के साधन उसके अन्तगंत न होते, जो एक हे, तो इन तीनों 
का सम्बन्धही न सिद्ध होता। जो देखता है, जब वहु हश्य से 
` सुख को आशाकरता हैतब वहु अपनेमें परिच्छिन्नता ओर 
पराधीनता पाताहै, पर सुखमय-दुःखमय हृश्य को देख जब 
मानव प्रसन्न तथा करूणित होने लगता है तब उसमें व्यक्तिगत 
सुख-भोग कौ रुचि नहीं रहती ओर न काम की ही उत्पत्ति होती 
है । निष्कामता ओर योग प्राप्त होने पर अनेकता एकता में ही 
विलोन होती है । उसी एकता का समर्थन करने के लिये व्यक्ति 
ओर समाजमें पारस्परिक एकता अनिवायं हे। अनेकता का 
उद्गम एक है ओर अनेकता अन्त में एक ही में विलीन होती 
है। अतः एक ओौर अनेकं का स्वरूप से विभाजन नहीं है । 
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पारस्परिक विकास मे सहयोग देनेके लियेही व्यक्ति ओर 
समाज की भिन्नता ओर एकता है । 


अध्यात्मवाद की हृष्टि अर्थात्‌ विचार-पथ से समस्त विष्व 
अपनो ही एक अवस्था है ओर अस्तिकवाद अर्थात्‌ विश्वास-पथ 
कोटृष्टि से यह सब कुछ अनन्त को अनुपम लीला है एवं 
भौतिकवाद अर्थात्‌ कत्तंग्य-पथ की ष्टि से समस्त सृष्टि एक 
इकाई है ओौर कू नहीं । जो स्वल्प एक परिवार कार, वही 
समाज का दहै । जिन साधनों से पारिवारिक विकास होताहै 


दहै उन्हीं साधनों से सामाजिक विकास होताहै। एक ही षरिवार 


मँ युवक, युवती तथा वृद्ध ओर बालक रहते हैँ । परिवार कैवे 
सदस्य जो समथं है असमथं बालक ओौर वृद्ध कीसेवा करते 
है । यहो सदभावना समाज के लिए भी उपयोगी है । समाज की 
संग्रहीत-शक्ति तथा सम्पत्ति समाजके उस भागकी सेवामेजो 
असमथेता से पीडित है, व्यय होना चाहिए, अर्थात्‌ रोगी, बालक, 
वृद्ध तथा समाज के वे इने-गिने व्यक्ति जिनका सारा समय सत्य 
की खोज तथा सेवामें व्यय होता है, अर्थात्‌ समाजका जो वं 
उत्पादन करने म असमथं है, संग्रहीत सब प्रकार की शक्तियाँ 
उसी वग कीसेवा के लिएरहैँ। व्यक्तिगत सुख-भोगके लिए 
संग्रहीत सम्पत्ति आदि का व्यय करना समाज ओर व्यक्तिमें 
स्थायी भेद तथा भिन्नता को जन्मदेनाहै, जो विनाशका मूल 
है । रोगी, बालक, वृद्ध उपाजन में असमथं हैँ ओरसेवा में रत 
तथा सत्य को खोजमे लगे हृए मानव को उपाजन का अवकाश 
नहीं है । इस हृष्टि से वे संग्रहीत सम्पत्ति के अधिकारी रहै । समाज 
के इन वर्गों को जब यथोचित सेवा नहीं होती तब सुन्दर समाज 
नहीं रहता । अल्पसंख्यक अधिक सुखी हो जायें ओर बहुसंख्यक 
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बहुत दुःखी हो जायें अर्थात्‌ कु लोगों के पास आवश्यकता से 
अधिक सामग्री हो ओर कुछ लोगों को जावश्यक वस्तु भी उप- 
लब्धन हो, एेसी भयंकर परिस्थिति में अनेकों संघषं उत्पन्न 
होते है। एेसी दशा में विचारशील मानव सेवा-परायण होकर 
सेवा की सदभावना को व्यापक कर व्यक्ति ओौर समाज में 
एकता स्थापित करते हैँ । सेवा का अथं बल का दुरुपयोग तथा 
विवेक का अनादर नहीं है अपितु बल का सदुपयोग हीसेवाका 
क्रियात्मक रूप है ओर सवंहितकारी सदभावना सेवा का भावा- 
त्मक खूप ओर व्यक्तिगत सुख के प्रलोभन का नाश ओर अपने 
समान ही सभी में प्रियता स्वीकार करनासेवा का विवेकात्मक 
रूप द । क्रियात्मक, भावात्मक, विवेकात्मक सेवा अपना लेने पर 
व्यक्ति ओर समाज मे एकता स्थापित होती है । 


व्यक्ति मालीदहै ओर समाज बाटिका। बाटिकाका माली 
बारिकाकीसेवामें रत भी रहताहै ओर उसी परनिभेरभी। 
इस दृष्टि से व्यक्ति ओर समाज दोनोही पारस्परिक विकासमें 
हेतु हैँ । समाज की अधिक संख्या सुन्दर व्यक्तियों को आवश्य- 
कता अनुभव करतीहै; कारण, कि एक-एक सुन्दर व्यक्ति के 
पीठे अनेकं व्यक्ति चलते है । ईस दृष्टि से समाजसेवाका क्षेत्र 
है ओर व्यक्तिसेवक है । सेवा जिसकी की जाती है उसकी अपेक्षा 
उसका अधिक विकासहोतादहैजोसेवा करताहै। इस टष्टिसे 
समाज व्यक्ति के सवेतोमुखी विकासमेंहेतुहै। पर जो मानवनिज- 
विवेकं के प्रकाश मे स्वयं अपने को सुन्दर नहीं बनाता वहु सेवा 
नहीं कर पाता । सेवा करने के लिये सवे प्रथम्‌ अपने को सुन्दर 
बनाना मनिवायं है, जो एकमात्र प्राप्न बल के सदुपयोगं तथा 
विवेक के आदरसेही सम्भवरहै। व्यक्ति कां कल्याण तथा 
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सुन्दर समाज का निमाण एक ही सिक्केके दो पहलू ह । सर्व- 
हितकारी प्रवृत्ति से सुन्दर समाज का निर्माण ओर निममता, 


` निष्कामतापू्ंक सहज निवृत्ति से व्यक्ति का कल्याण होता है, 
` सर्व-हितकारी प्रवृत्ति का अन्त सहज निवृत्ति मे हत है ओर 


सहज निवृत्ति से सव-हितकारी प्रवृत्ति कौ सामथ्यं आती है। 
जिसे अपने लिये व्याग अभोष्ट नहीं है उसक द्वारा सबे-हितकारी 
प्रवृत्ति सम्पादित नहीं होती ओर जिसका हृदय पर-पीडासे 
पीडति नहीं है, उसमें त्याग का बल नहीं जता । इस हृष्िसे 
व्यक्ति का कल्याण तथा सुन्दर समाज का निर्माण एक ही जौवन 
का कार्यक्रम दै। इन दोनों मे विभाजन करना ओर इनको 
अलग-अलग मानना प्रमाद के अतिरिक्त ओर कु नहीं है । 


मानव स्वभावसेही दूसरों की दृष्टि में आदर के योग्य होना 
चाहता है । इसी मांग से प्रेरित होकर सेवा के मोग्यन होने पर 
भो वह सेवा करने लगता है ओौर फिर असफल होकर परनिन्दा 
मे प्रवृत्त होता है । इसका एकमात्र कारण यह है कि जिस अंश 
मे वह अपने को सुन्दर नहीं बना सका है, भावावेश मे आकर 
उसी अशमे दूसरों की सेवा करने का प्रयास करने लगता है, 
जो नहीं कर सकता । इस हृष्टि से समाज कौ सेवा उसी अशमे 
कीजा सकती दै जिस अंश मे अपने को सुन्दर: को सुन्दर बना लिया है। 
समाज का विकास ओर हास व्यक्तियों को सजगता तथा असा- 
वधानी पर ही निर्भर है । सामूहिक मांग प्राकृतिक नियमानुसार 
सुन्दर व्यक्तियों को जन्म देती है । इस दृष्टि से व्यक्ति कै सुन्दर 
होने मे अदृश्य रूप से समाज भले ही हेतु हो, किन्तु समाज के 
उत्थान का क्रियात्मक कायं-क्रम सजग व्यक्तियोँसे ही आरम्भ 
होत्ता है भौर समाज के विनाश का बीज भौ प्रमादी व्यक्तियों 
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से ही उत्पन्न होता है। एक-एक व्यक्ति की भूल से अनेकों 
परिवार नष्टहो जाते है । इस दृष्टि से महत्व उन्हीं व्यक्तियों का 
है जो सजग हैँ । व्यक्ति होने मात्रसे समान मूल्यांकन करना 
क्रिसौ चतुर व्यक्तिकी वह नीति है जो अनेकों व्यक्तियों को 
थपको देकर उन पर शासन करना चाहता है । सुन्दर व्यक्ति 
स्वयं के द्वारा उत्कृष्टता कौ ओर अग्र्तर होते है ओर अहश्य 
रूपसे चराचर जगत्‌ उनकीसेवा करताहै। इस टृष्टिसे 
व्यक्तिगत सौदयं भी किसी की उदारता, सेवा तथा प्रियता ही 
है । व्यक्ति ने वास्तविकता की खोज की है, वास्तविकता किसी 
ग्यक्ति विशेष की उपज नहीं है । खोज से उसी की प्राप्ति होती 
है जिसका स्वतन्त्र अस्तित्व सदेव है । जिस प्रकार मीटापन 
सभी मिठाइयों में चीनीकाही है उसी प्रकार प्रत्येक व्यक्ति नें 
सौदयं उसी का हैजो सभी का सब कुछ होने पर भी सभीसे 
अतीत है, जिसको मांग बोज रूप से मानव मात्रमें विद्यमान 
है । पर यह रहस्य तभी स्पष्ट होता है जब व्यक्ति समाज की 
सेवामे रत रहने पर भो समाजसे कोई आशा नहीं करता । 
समाजसे आशावेही कस्तेरहँजो समाजकी वास्तविक सेवा 
नहीं कर सकते अपितु सेवा केरूपमें मान ओौरभोग का हो 
आह्वान करते हैँ । मान ओौर भोग कं ग रुचि रखते हुए कभी भी 
सेवक्‌ होना सम्भव नहीं है । सेवके वही हौ सकता है जिसके 
जीवन मे पर-पीडा सदेव रहती है। पर-पीडा से पीडित होने 
पर सेवा करने कौ सामथ्यं स्वतः आती है । मिली हई सामथ्यं 
का सदुपयोग ही सेवा का क्रियात्मक रूप है । इस ट्ट से व्यक्ति 
सेवकं ह ओौर समाज सेव्य । सेवक मेँ सब कुष्ठ सेव्य का होता है । 
अतः व्यक्ति में सब कु समाज का है । सेव्य को सेवक अति प्यारा 
होता हे । अतः व्यक्ति समाज का प्यारा है । अपने प्यारे की महिमा 
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भला किसे प्रिय न होगी ? भौर जिसका सवे कुछ है, भला वह 
किसे प्रिय न होगा ? इस कारण व्यक्ति समाज काप्याराहैओौर 
समाज व्यक्ति का। 


अध्यात्मवाद व्यक्ति को समाजसे असंग नहीं करता अपितु 
व्यक्तिगत सुखासक्ति से असंग करता है, जिसके होते ही प्राप 
वस्तु, योग्यता, सामथ्यं से कत्तेव्य के अभिमान तथा फलासक्ति 
से रहित, समाज की सेवा स्वतः होने लगत्तीहै। इस हृष्टिसे 
अध्यात्मवाद सुन्दर समाज के निर्माणमे सहायक है, बाधक 
नहीं । अध्यात्मवाद की वास्तविकता से अपरिचितहोने परदही 
कोई भले ही कहने लगे कि अध्यात्मवाद सुन्दर समाज के 
निर्माण मे बाधक है। अध्यात्मवाद असंगता ओर एकता का 
समथकदहै; कारण, कि अध्यात्मवादी नै इश्य का स्वतन्त्र 
अस्तित्व स्वीकार नहीं कियादहै। इस कारण असंगता की वात 
अध्यात्मवादमे है, पर अपने से भिन्न की सत्ताको भी स्वीकार 
नहीं किया । इस दृष्टि से सर्वात्म-भाव की प्रेरणा अध्यात्मवाद में 
दै । अध्यात्मवादी को सेवा अभेद-भावसे होतीहै, भेदभाव से 
नहीं । पर-सेवा से अरुचि की बात अध्यात्मवाद मेनहीं है। 
अध्यात्मवादका आरम्भवत्यागसे होतादहै ओर अन्तसेवामे। 
ओर भौतिकवाद का आरम्भसेवासे होतार ओर अन्त त्याग 
में । सेवा समाज के लिये ओर त्याग अपने लिये अनिवायं है। 
सेवा मेत्याग काबल, ओर त्यागसे सेवा की सामथ्यं स्वतः 
आती है।ये दोनों परस्पर एक-दूषरेके पूरक है, बाधक नहीं । 
व्यक्ति का कल्याण ओौर सुन्दर समाज का निर्माण अध्यात्मवाद 
तथा भौतिकवाद दोनों को समान ही अभीष्टहै। व्यक्ति किसी 
वादे को क्यों न माने, वास्तविकता कौ प्राप्निके लिएकोईमभीो 
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वाद बाधक नहीं है। बाधक तो एकमात्र व्यक्ति का अपना प्रमाद 
है । प्रत्येक वाद का उद्गम मानव-जीवन है। जब मानव अपनी 
मांग ओर दायित्व से परिचित हो जाता है, तब उसे सभी वाद 
पथ से भिन्न कु नहीं मालुम होते । पथ चाहे जेसा हो, उस 
पर चलने से अभीष्ट लक्ष्यकी प्राप्तिहोतीहीदहै। किसीभी 
पथ का पथिक हो किन्तु यदि बल का दुरुपयोग ओौर विवेक का 
अनादर करता है तो सिद्धि नहीं पाता । बल का सदुपयोग तथा 
विवेक का आदर करने पर प्रत्येक मानव सफलता के साम्राज्य 
मे प्रवेश पाता है, यह निविवाद सिद्धहै। 


विकसित व्यक्तियों से समाज का अहित नहीं होता ओर 
विकसित समाज से किसी व्यक्ति का अहित नहीं होता; कारण, 
कि इन दोनों का लक्षय एक है । लक्ष्य की एकता होने से पार- 
स्परिक स्नेह सुरक्षित रहता है । प्राकृतिक नियमानुसार स्नेहं 
ही वह्‌ तत्त्व है जो अहितकर चेष्टां का अन्त कर देता है । 
इस दृष्टि से विकसित व्यक्ति समाजके लिए ओर विकसित 
समाज व्यक्ति के लिए सर्वदा उपयोगी ही सिद्धे होता है । स्नेह 
कीर्मागि मानवकी तो कौन कहे ! प्राणी-मात्र को स्वभावसे है । 
मांग उसी की होती है जिससे जातीय तथा स्वरूप को एकता 
हो । अतः यह स्पष्टं विदित होता है कि स्नेह से सभी की जातीय 
तथा स्वषूप की एकता है ' स्नेह का आदान-प्रदान सभ्री को 
अभीष्ट है । परन्तु व्यक्तिगत सुख-भोग का प्रलोभन तथा दुःख 
का भय स्नेह को आच्छादित करलेतादै, तन व्यक्ति ओर 
समाजके बीच खाई उत्पन्नहो जातीदहै। विद्यमान मानवता 
कै विकसित होने पर ही व्यक्ति ओर समाज के बीच का भेद 


तथा दूरी नाश होती है । मानवता ही वह्‌ तत्त्व है जो सभीके 
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लिए सवदा हितकर है । मानवता-युक्त मानव की माग सदेव 


समाज को रहतो है । अमानवता का अन्त करनेके लिए ही 
समाज मे भिन्न-भिन्न प्रकार की संस्थाओं तथासंघोका जन्म 
होता है । परन्तु उन सब में प्राण रूप मानवता ही है । मानवता 
रहित मानव न तो अपने लिये ही उपयोगी है ओरंन अन्यके 
लिये । अतः मानवता व्यक्तिगत होने पर भी सामाजिके भावना 
से परिपूणं है । इस दृष्टि से व्यक्ति ओर समाज दोनो हौ एक- 
दुसरे के लिये उपयोगी दै । व्यक्ति ओर समाज मे विरोध को 
कल्पना भ्रममूलक है । | ` 


एक से अधिक व्यक्ति मिलकर जब अपनी-अपनी नि्वल- 
ताओं का अन्त करने क लिये पारस्परिक सहयोग अपित करते 


है; ओर निर्बलताओं से रहित होते दँ तब संघ का जन्मे होता 


है। इस दृष्टि से संघ पारस्परिक विकास का साधन-मात्र हे, 
साधन किसी साध्यके लिये अभीष्टे । साध्य मानव मात्रका 
एक ही है, बह यह कि जीवन प्रेम से परिपणे हो। प्रेम के अभाव 
मे ही समस्त दोष पोषित होतेरैँ। प्रेम का मभाव तभो तक्र 
रहता है जब तक मानव व्यक्तिगत सामथ्ये का उपयोग न्यक्ति- 
गत सुख-भोग में ही करता दै । व्यक्तिगत सुलासक्िति को मिटाने 
के लिथे हो पारिव।रिक प्रथा का आरम्भ होता दै, परन्तु जब 
परिवार के सदस्य व्यक्तिगत सुख को सुरक्षित रखने के लिए 
पारिवारिक प्रणाली को अपनाति हैँ तब परिवार ओौर समाज 
मे, तथा व्यक्ति ओर परिवारमे भेद उत्पन्न होता है, जो 
विनाशकामूलहै। व्यक्तिगत सुखं का प्रलोभन व्यक्तित्व के 
मोह को पृष्ट करता है । व्यवितत्त्व का मोह जीवन मे सवत्मि-भाव 
की अभिव्यक्ति नहीं होने देता, जो अवनतिका मूल हे । 
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विकसित व्यक्तियों से ही संध, संस्थाओं तथा राष्ट आदि 
मं सुन्दरता आती है । वह सुन्दरता संघ, संस्था तथा राष्ट्की 
` नही है; कारण, कि जब उनमें विकसित व्यक्ति नहीं रहते तब 
परस्पर में संघषं उत्पन्न हो जाताहै। इस हृष्टिसे यह्‌ मानना 
कि क्रिस प्रणाली मे सौन्दयं है, यह्‌ धारणा श्रम-रहित नहीं 
है । तात्कालिक समस्याओं को हल करने के लिए भले ही किसी 
प्रणाली का समर्थन तथा त्रिरोध हो, किन्तु कोईभी प्रणाली 
एसी नहीं हो सकती कि जिसने विकसित मानव हों ओर वहू 
उपयोगी न हो । ओौर व्यक्तित्व के मोह तथा सुखासक्ति मे आबद्ध 
मानव सभी प्रणालियों को अनुपयोगी सिद्ध कर ही देते ह। ,. 
उपयोगिता ओर अनुपयोगित। किसी प्रणाली को सीमा में आबद्ध 
नहीं है । प्रणाली तात्कालिक समस्या काहल है किन्तु सुन्दर 
ग्यक्तियोकेदाराहीस्थायीरूपसे समस्याओं का हल होता है । 
सुन्दर व्यक्तियों का प्रादुर्भाव किसी प्रणाली पर निर्भर नहीं है 
अपितु मानव कीइसधारणा पर निर्भर है कि वह विवेक- 
विरोधी करम, विश्वास तथा सम्बन्ध का अन्त कर दे; जो 
व्यक्तिगत सत्संग से ही साध्य है । अपनी समस्याओं पर स्वयं 
विचार करने से व्यक्तिगत सत्संग सिद्ध होता है, पर यह्‌ तब 
सम्भव होगा जब मानव अपने हसिकाकारण किसी ओरको 
न माने ओौर किसी अन्यसे सुख को आशान करे अपितु षर- 
हित कौ सदुभावना से प्रेरित होकर प्राप्न वस्तु, सामथ्यं, योग्यता 
आदि का सदुपयोग करे । इससे बडी ही सुगमतापूवेक प्रणालियों 
कौ आसक्ति मिट जायगी भौर सभी प्रणालियों से व्यवित ओर 
समाज का विकास होगा । प्रणाली की आसवित भी परस्पर एक 
गहरा भेद उत्पन्न करती है । अपनी-अपनी प्रणाली से अपने- 
भपने व्यक्तिगत जीवन को सुन्दर बनाया जाय ओर उस सुन्दरता 
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से परस्पर अनेक बाह्य भेद होने पर भी वास्तविक एकता 
स्थापित को जाय । यही सुगम, सहज तथा अनुपम प्रयोग है। 
प्रणाली का उपयोग केवल बल के दुरुपयोग करने वालों को 
दुबल बनाने में है । कोई भी प्रणाली स्थायी विधान 
नही है । स्थायी विधान तो सुन्दरता का सम्पादन कर, 
दूसरों को सुन्दरता पूवेकं सुन्दर बनाने में है । प्राप्न 
बल का उपयोग किसीको निबेल बनाने में नहीं करना है 
अपितु निर्बल को सबल बनाने में करना है । सबल ओर निर्बल 
मे भेद, बल के दुरुपयोग से होता है । बल का सदुपयोग सबल 
ओर निर्बल में एकता स्थापित करताहै, जो विकास का मूल 
है । भिन्नता से ही अनेकों संघषं होते ह । अतः: सवंतोमुखी 
विकास तथा शान्ति के लिए भिन्नता का अन्त करना अनिवार्यं 
है । वह तभी होगा जब अपनी-अपनी प्रणाली का अनुसरण 
करते हृए दूसरों की प्रणाली का आदर करें । यह्‌ सजगता 
पूवक ध्यान रहै किं अपनी प्रणाली से अपने को सुन्दर बनाना 
है । समाज को सुन्दरता अभीष्ट है, प्रणाली नहीं । 


बल का दुरुपयोग न करने का विधान प्रत्येक संध तथा 
संस्था को अपनाना है, अर्थात्‌ मानवमान्र को बल के दुरुपयोग 
का अधिकार नहींहै। अव यदि कोई यह कहे कि क्या अपनी 
रक्षाके लिएतो बल का दुरुपयोग किया जा सकता है ? कदापि 
नहो; कारण, कि बलपूरवंकं सबल पर विजयी होना तो सम्भव 
नहीं है, बल का उपयोग केवल नि्बेलों के प्रति होता है । प्राक्र- 
तिक-नियमानुसार नि्बेलों की रक्षा मे अपनी रक्षा निहित है । 
यदि सबल संघ, संस्था आदि अपने प्रति बल का दुरुपयोग करे 
तब भी उसके प्रति बुरी भावना नहीं करनी है । बलपूवेकं शरीर 
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आदि वस्तुओं पर अधिकार हो सकता है, पर मानव कौ मानवता 
पर कोई भी बल विजयी हो नहीं सकता । इस हृष्टि से मानव- 
जीवनम सबलसे भयभीत होने का कोई स्थान ही नहीं दै। 
प्रसन्नतापूर्वंक शरीर आदि वस्तुओं का बलिदान कर मानवता 
को सुरक्षित रखना है । मानवता वह॒ अविनाशी तत्त्व है जो 
मानव-समाज के हृदय पर सतत्‌ साभ्राज्य करती है । समस्त 
विधान सोई हई मानवता के जगनेमंही दहेतु है । अतः किसी 
भी संघ, संस्था, राष्ट, मजहवब, इजम में यदि जीवन दहैतो 
मानवता का । मानवता-रहित स्क, संस्था आदि केवल संघषं 
कोही जन्म देती है, जो विनाशकामूल है । सभीके अधिकार 
सुरक्षित रहँ ओर मानव सुगमतापूवंक शान्ति, स्वाधोनता एवं 
प्रेम से अभिन्न हो जाय, इसी पवित्रतम उद्देश्य की पूति के लिए 
सभी का प्रयास होना चाहिये, तभी व्यक्तिं का कल्याण तथा 
सुन्दर समाज का निर्माण सम्भव है । पवित्रतम उद्देश्य को 
भूलकर जो विक्रास की बात कही जाती टै वह भ्रम-मूलक है । 
सभी वर्गो, देशों की माँग यहहै कि हमारे प्रति सबल, बल का 
दुरुपयोग न करें । जिसकी मांग सभी को है उसे सभी को अप- 
नाना है । यही मंगलमय विधानहै। इस हृष्टि से बल के दुरुपयोग 
का किपीको अधिकार नहींदहै। अन्याय का प्रतिकार, न्याय 
तथा प्रेमसेही सम्भवदहै। इस प्राकृतिकं विधान का आदर 
प्रत्येक उप्रक्ति, वशं, देण, समाज, इज्.म, मजहब आदि को करना 
है । एेषा करने पर प्रत्येक वगे, समाज ओर देश स्वयं इतना 
सुन्दर हो जायगा कि उस पर आक्रमण करने का किसी को 
साहस ही न होगा; कारण, कि आक्रमण उस पर होता है जिस 
चे, समाज तथादेश कै व्यक्ति निकटवर्ती जन-समाज पर 

अन्याय करते रहते है । उसी किये हृए अन्याय से एक एेसी सामू- 
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हिक भावना उत्पन्न होती है जो किसी दूसरे वगे, देश आदिमे 
विरोधी शक्ति उत्पन्न करती दहै, जो संघषं का मूल है । जिसने 
किसी के प्रति कभी अन्याय नहीं किया, उसके प्रति अन्याय करने 
काकिसीकोभी साहस नहींहो सकता । व्यक्तिगतरूपसे यह्‌ 
देखा-सुना जाता है कि क्षमाशीलता, अहिसा के पुजारियों की 
भी हिसा हृई । इसका अथं यहं नहीं है कि जो न्याय तथाप्रेमसे 
युक्त है, उसके प्रति अन्याय हु । इस प्रकार को घटनाय उन 
इने-गिने व्यक्तियों के प्रति होती है, जिनके वास्तविक जीवन 
का प्रसार प्राकृतिक विधान को अभीष्टहै। निर्दोष जीवन पर 
जब दोष का आक्रमण होतार तब निर्दोषता की सदभावना 
व्यापक होतीदहै। शरोर आदिकोभेटदे देना निदषिता को 
अन्तिम पूजाहै। पर यह रहस्य वेही जान पाते हैँ जिन्होने 
न्याय तथा प्रेम को अपना कर अपने को इतना सुन्दर बना 
लियाहैकि जिन्है शरीर आदि वस्तुओंकी आवश्यकताही 
ही नहीं है । शरीर निर्दोषता की व्यापकतामें आवरणहै। इस 
कारण जब निदोषिता के लिये उस आवरण का बलिदान हो 
जाता है, तब न्याय तथा प्रेमयुक्त सद्‌भावनायं व्यापक होकर 
सतत्‌ काये करती रहती ्है। इसदटष्टि से क्षमाशीलता तथा 
अहिसा के पुजारियो को बलिदान देना पडा। यदिपेसानहो 
तो भावनाके स्थान परशरीर की पूजा हो सकतीदहै, जो अव- 
नति का मूलहै। मानव का जीवन उसका शरीर नहीं है अपितु 
उसमे जो शान्ति, ला कला म है वही जीवनहै। शरीर 
कानाश हो जाना उस जीवन में कोई क्षति नहीं पहचाता अपिवु 

अन्याय के प्रतिकारमें वहु शरीर काम आतादहै। किसी अन्यके 
विनाश से अन्याय का प्रतिकार उत्तना स्पष्ट नहीं होता जितना 
अपने व्यक्तित्व के नाशसे होता है । व्यक्तित्व के मोह मे आबद्ध 
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होने परहीतो अन्याय का जन्म होता है। अतः अन्याय कै 
प्रतिकार के लिए यदि शरीर, प्राण तथा व्यक्तित्व का मोह गल . 
जाय तौ न्याय तथा प्रेम की भावना स्वतः व्यापक हो जाती है । 
वास्तविकता कौ व्यापकता के लिए सब कुछ देना पडता है । सब 
कुछ देने पर ही वास्तविकता का प्रसार होता है । जिसके लिए 
मानव प्रसन्नतापूवेक अपना कुष नहीं दे सकता, वह॒ उसका 
प्रेमी केसा ? न्याय अपने को निर्दोष बनाने में हेतु है भौर प्रेम 
अषने को विभु बनाने में समथं है । अपने प्रति न्याय करने पर 
सभी के प्रति प्रेम स्वतः होता है। प्रेम की अन्तिमिभेट है 'अहम्‌' 
भौर मम' को अपित करना। जो शरीर अपना रहा ही नहीं 
यदि उसका किसी ने विनाश किया ठो अपनी क्या क्षति हई ? 
यह क्षति उन्हे प्रतीत होती दहैजोशरीरकी पूजा करते है ओर 
वास्तव्रिकतासे दूर रहते हँ । शरीर कौ पूजाम अपने शरीर का 
अभिमान निहित है । अतः देहाभिमान रहित होने पर ही यह 
रहस्य स्पष्ट होता है कि अपने प्रति सर्वाश मेंन्धाय करने पर 
अपने में निर्दोषता को अभिव्यक्ति होती है फिर क्षमाशीलता 
तथा प्रेम से अभिन्नता होती दहै। क्षमाशीलता तथाप्रेम को 
व्यापक बनाने के लिए क्षमाशीलो, प्रेमियों तथा अहिसिकों पर 
आक्रमणहोताहै जो क्षमाशीलता, प्रेम तथा जहिसा कै प्रसार 
मेहेतुटै। हिसाकानाश तभी होता है जब अहिसक का सवेस्व 
उसकी भेंट हो जाता है । अहिसक के प्रति की हई हिसा, हिसा 
के नाशमेंदहेतु दै, हिसक के नहीं । हिसा का उत्तर हिसा पूवेक 
देने से हिसा कौ भावना सबल तथा स्थायी होती है । प्राकृतिक 
नियमानुखार को पर क्षमाशीलता, हिसा पर अहिसा ओर द्वेष 
पर प्रेम विजयी होता है । पर उसके लिए क्षमाशील, अहिसक 
तथा प्रमियो को शरीर आदि सवंस्व देना पडता है । 
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भातत बल का दुरुपयोग न करने प्र उत्तरोत्तर बल की बृद्धि 

होती है । यदि यह नीति प्रत्येक व्यक्ति, वगे तथा देश अपनाये तो 

सभो सबल हो जायेगे ओर फिर परस्पर संधषं का जन्म हीन 
होगा । बल के दुरुपयोग से ही निबंलता पोषित होती दै ओर 
। संघषे का जन्म होताहै। बलके दुरुपयोग न करने की नीति 
5 अनुसरण मानव-मात्रकोकरनाहै तभी रेसे समाज का 
निर्माण होगा जिसे किसी शासक की आवश्यकता न होगी । देश 
तभौ किस से शासित होता है जव देश-वासौ परस्पर बल का 
दुरुपयोग करते है । बल के दुरुपयोग से अन्याय का प्रतिकार करने 
१२ अन्याय किसी न किसी अंशम जीवित रहता है, जो काला- 
न्तर में पुनः सबल हो जाता है। यदि अन्याय का सर्वाश मे नाश 


करनाहैतोबलके दुरूपयोगनकरनेकीनीति को अपना लेना 
अनिवायं है। 


बलभुवेक अन्याय को दवाने से अन्याय का सर्वाश से नाश 
नहीं होता । अन्याय का नाश होता है अपने प्रति न्याय तथा 
दूसरों के प्रति प्रेम ओरक्षमाका व्यवहार करने से । बल पूर्वक 
बल का दुरुपयोग रोकने का प्रयास बल के दुरुपयोग को मिटाने 
मे सफल नहीं हआ ओर न सम्भव दै । शक्ति का बहुत बड़ा भाग 
न्यायशाला, पुलिस, फौज आदि में व्यय हो जाता है। शिक्षा, 
चिकित्सा आदि जीवनोपयोगी कायं अधूरे रह जाते हँ। यदि 
मानव-समाज अन्याय पर न्यायसे, क्रोध पर क्षमा से ओर द्रेष 
पर प्रेमसे विजयी होने का प्रयास करेतो बड़ो ही सुगमता 
पूवेक बल के दुरुपयोग की भावना का नाश हो सकता है। जो 
उपाय व्यक्तिगत विकास में हेतु है, वही सामूहिक विकासमेंभी 


४ 


समथ है । पर यह रहस्य तभी स्पष्ट होगा जव व्यक्तिगत जीवन 
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सुल्दर हो, जो एकमात्र बल्‌ के दुरुपयोग न करनेमेंही निहित 
है। किसी से गासित रहने के समान मानव-जीवन का ओर 
कोई अपमान नहीं है। अपने पर अपना शासन करने पर ही 
मानव,पर के शासन से मुक्त होता है, यह निविवाद सिद्ध है। 


यह सभो को विदित है कि जीवनोपयोगी आवश्यक वस्तुभों 
का उत्पादन शारीरिक तथा बौद्धिक श्रम एवं प्राकृतिक पदार्थो 
सेही होता दहै ओर उन वस्तुओं का उपयोग प्राणियों की सेवा 
सै करना अनिवाये है । परन्तु जब अवश्यक वस्तुओं के बदने 
नं मानब ठेस वस्तुओं का संग्रह करने लगता हैजो दीष काल 
तक सुरक्षित रद्‌ सकती हैँ भौर उनके बदले मे अन्य वस्तुं 
मिल सकती ह तब समाज में कुछ लोग अधिक सुखी ओर कु 
लोग अधिक दुखी हो जाते है ॥ जब तकं मानवत। के नाते सुखी- 
दुःखी वे एक-दूसरे से सहयोग रखते हैँ तब तक विप्लव दबा 
रहता है परन्तु जब श्रम ओर सग्रह भथ ¶त परिश्रम ओर 
परिग्रह मे परिग्रह का मूल्य बढ़ जाता है ओर परिश्रमकां घट 
जाता है तब व्यक्ति वस्तु के अधीन ही जाता है । उसका बड़ा 
ही भयङ्कर परिणाम यह होता है कि परिग्रही शारीरिक तथा 
वौद्धिक श्रमिकों को अपने अधीन करं लेता है। परिग्रह से 
विलास तथा आलस्य का जन्म होता है, जो विनाश का मूल 
है। इस हृष्ट से जावश्यक वस्तुओं का उत्पादन तथा उपयोग 
प्राणियों की सेवामं ही करना न्याय-यक्त है । समाज का वह्‌ 
वर्मे जो उपाजन मे असमथ है उसो के निमित्त परिग्रह करना 
आवश्यक है, चाहे उस पर अधिकार व्यक्तिगत हौ अथवा 
राष्ट्गत । जब व्यक्तियों मे दोष आ जाति तब व्यक्तिगत 
परिग्रह के विशद आवाज उठती दै, पर रष््रगत परिग्रह के 
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उपयोग को व्यवस्थाभी तोव्यक्तियोके दवाराही होती है। 
राष्ट का जन्म किसी भीप्रणालीसे हो परन्तु उसे जनताका 
ही प्रतिनिधि माना जाता है। जब तक राष्ट के कर्मचारियों में 

ह सदभावना रहती है कि हम जनता के सेवक हैँ तब तक तो 
व्यवस्था यथावत चलती है, किन्तु जब पदलोलुपता एवं सुखा- 
सक्ति राष्ट्गत प्रबन्धकों मे आ जाती है तब परिग्रह का दुरुप- 
योग होने लगता है ओर फिर उस राष्ट के अनथं से जनता- 
जनादन को बचाना कसिन हो जाता है। व्यक्तिगत परिग्रहम 
तो परिग्रहकाही बल है । परन्तु राष्टरगत परिग्रह मे एक शासन 
का वेधानिकबलभीदहै। व्यक्तिके बिगड़जाने पर कोई भी 
प्रणाली हितकर सिद्ध नहीं होती । सुन्दर व्यक्तियों का निर्माण 
सुन्दर व्यक्तियोकेही द्वारा होता है, रष्टरके द्वारा नहीं । परि- 
ग्रह-रहित मानव सेवा की सद्‌भावना तथा प्रम से पूणं एवं राग- 
रष रहित होकर ही सुन्दर मानव का निर्माण कर सकते 
अर्थात्‌ मानवता के बलसे ही सुन्दर मानव होते हैँ। परिग्रह 
एवं शासन के बल पर सुन्दर व्यक्तियों का निर्माण सम्भव नहीं 
है । इस दृष्टि से अपरिग्रही मानव का बड़ा महत्त्व है, पर समाज 
मे व्यक्तिगत सम्पत्तिन रहे, इससे भो कालान्तर मे बड़ा ही 
अनथ हो सकता है । राष्ट्‌गत सम्पत्ति तथा व्यव्ितिगत सम्पत्ति 
दोनों ही प्रणालियां तभी हितकर सिद्ध होती रै जब व्यवित 
सुन्दर हों । 


सं्रह का अधिकार उन्हींलोगोंकोदहै जो अपने लिये संग्रह 
नहीं करते । समाज के बालक, समाज कौ सम्पत्ति ओर समाज 
के वे मानव जिन्होने जितेन्द्रियता, सेवा तथा सत्य की खोज एं 
साथक चिन्तन का ब्रत लिया दहै इन्हं एक स्थान पर आजाना 
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चाहिये अर्थात्‌ सेवक ओर सेव्य केसाथ ही परिग्रह उपयोगी 
सिद्ध होता है। व्यक्तिगत सुख-भोग केलिये ही परिग्रहुके 
त्यागकोबातदहै। राष्टर्का आश्रय लेकर सेवा तब सम्भव 
होतो जब राष्टरके कर्मचारी सेवक होते। भोगी केद्वारा सेवा 
क] बात सेवा का उपहास है, ओर कुष्ठ नहीं । जिसे व्यक्तिगत 
मान ओर भोग कीभूखहै,भला वह्‌ केषे निष्पक्ष सेवा कर 
सकता है ? अर्थात्‌ नहीं कर सकता । राष्ट्रीयता को भावना 
भले ही उपयोगी हो, पर शासक होने का प्रलोभन तो सवथा 
अनथंकाही मूल है। सत्ताके अभिमानमे आबद्ध होने पर 
राष्ट द्वारा क्या नहीं हुआ ? यह विचारणीय प्रश्न है । समाज 
के कर्णधारवेही मानवहौ सकते हैँ जिन्होंने जीवन विभाजन 
कियादहै ओर प्राणी-मात्र के साथ सर्वात्मि भाव अपनाया है। 
एेसे मानवही परिग्रह के अधिकारीरैँ। जिस प्रकार उदर 
शरीरके पोषणके लिए कुछ काल अपनेमे संग्रह करतादहै, 
किन्तु उसका उपयोग अपने ही तक सीमित नहीं रहने देता, 
उसो प्रकार उदार मानव ही परिग्रह का सदुपयोग कर परस्पर 
एकता स्थापित कर सकते हैँ । सिद्धाततः सम्पत्ति न राष्ट्गत 
है, न व्यक्तिगत । संग्रहोत सम्पत्ति उन्हीं काभागहैजो रोगी, 
बालक तथा सेवा परायण है एनं सत्य की खोज मरत हैं। 
अब यदि कोई यह कहे किं राष्टृगत सम्पत्ति के विना एक राष्ट 
दूसरे राष्ट के आक्रमण से कंसे बचेगा ? तो इस सम्बन्ध मे विचार 
करने से यह स्पष्ट विदितहोतादहै कि जिस समाजमे मानव- 
निर्माण को यथेष्ट व्यवस्था है उस समाज के प्रत्येक युवक तथा 
युवती में राष्टीयता स्वतः सुरक्षित रहेगौ । देश की सुरक्षा के 
नाम पर जो अन्धाधुन्ध अथं का व्ययहोताहै, यहां तक कि 
रोगियों के लिये परिचर्या-भवन ओर बालकों के लिये बाल- 
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निकेतन ओर उनमें सेवा करने वाले अपरिग्रही सज्जनो कै लिये 
नहीं के समान ही व्यय होता है, उसका परिण।म यह्‌ होता है 
कि युवक.ओौर युबतियों के ऊपर बालक, रोगी तथा वृद्धो का 
भार रहता है । उससे दबे हृए युवक ओर युवती निर्भीक तथा 
निश्चिन्त नहीं हो सकते । भय ओर चिन्ता मे आबद्ध मानवमें 
वीरता नहीं रहती अपितु कायरता आजाती है, जिससे राष्ट्रीयता 
की भावना कुण्ठित हो जाती है । जिसके होने से रणष्टर्‌ निबल 
हो जातादहै ओर फिर एसे बलकी खोज करता है कि अल्प- 
संख्यक बहुसंख्यक का विनाश कर सकं। इस विनाशकारी 
भावनाका नाश तभी हो सकताहै जब प्रत्येक देशमे भमपने 
राष्ट के प्रति अविचल आस्था हो, जीवन में राष्ट्रीयता हो.परन्तु 
अमानवता कीमंध भोनहो। शान्त तथा प्रसन्न रहं ओर 
दूसरों को रहने दे । कतिपय व्यक्तियों की भ्रूलसे समाजकी 
बहत बड़ी क्षति होती है । एेसी दशा में राष्टरीयता भले ही 
समाज को अपेक्षित हो पर राष्ट्‌ अपेक्षित नहीं है । रणष्टरीयता 
का वास्तविक अथं है अपने प्र अपना अनुशासन । अपने पर 
अपना अनुशासन करने से निर्दोषता सुरक्षित रहती है 1 निर्दोष 
जीवन की माँग सभी को सदेव है । अतः निदषि मानव ही परिः 
ग्रह के अधिकारी, 


यह तभी सम्भव होगा जब वस्तु-विभाजन कै स्थानपर 
जीवन विभाजन का निणंय किया जाय । अर्थात्‌ प्रत्येक मामव 
सावेजनिक सेवाके लिये अपने जीवन का विभाजन करे। 
सावंजनिक जीवन होने पर ही सवेहितकारी सदभावना पोषित 
होती है। केवल वस्तु विभाजन मात्र से वस्तु का महत्त्व नहीं 
घट जाता अपिलरु वस्तुओंकी दासताज्योंकी त्यों रहतीहै। 
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वस्तुओं की दासता मे आबद्ध मानव व्यक्तिगत सुख कै लिये 
परिग्रह करने लगतारहै जो अवनतिकामूल है । जितेन्द्रियता 
तथा सत्य को खोज एवं साथेक चिन्तन से युक्त सेवा में रत 
मानव कीगोदमें ही बालक-बालिकाओं का पोषण तथा शिक्षण 
हो तभी भावो समाज सुन्दरहो सकताहै। मोहकीगोदमें 
पले हुए बालक में नेतिकता का विकास नहीं होता ओर अथं के 
आधोन पले हुए बालक में हृदयशीलता विकसित नहीं होती; 
दस कारण समाज के बालको को अथंओर मोहका गोदमें 
नही पलना चाहिये । मानवता की गोद भ पले हृए बालक मे 
ही मानवता विकसित होगी अर्थात्‌ सेवा, त्याग, प्रेमपूवेक पोषित 
बालक हौ वास्तविक नैतिकता एवं हृदयशीलता से युक्त होगे । 
रोगी परिचर्या भी उन्हींके द्वारा यथेष्ट होती है जो सेवा-परायण 
हैँ।वेही सेवा-परायण मानव जो सत्यकीखोजमें रतै एवं 
राग रहित रहँ विधान बना सकगे ओर उस विधान का पालन 
मानव-समाजमें करा सकगे । यही वास्तविक राष्टीयता है। 
विनाशकारी सामानके बल पर राष्टीयता के गोत गाने वाले 
एकं बडे डाकुओं के दल के अतिरिक्त ओौर कुछ नहींहै। 
बलपूर्गक निबेल को दवाना ओर मनमानी करना क्या राष्टीयता 
है ? कदापि नहीं । रष्टरीयता न्याय की स्थापनादहैजो अपने 
दारा अपने प्रति हो सकतीहै। इस टष्टिसे न्याय किसी अन्य 
के द्वारा सम्भव नहीं है, तो फिर राष्ट्गत न्यायशाना क्या अथं 
रखती है ? राष्ट के रहते हुए भी अन्याय निमूंल नहीं हआ, 
इस सत्य से कोई भी विचारशील अपरिचित नहीं है। फिर भी 
राष्ट को मांग अनुभव करना ओौर राष्टीयतासे विमुख होना 
क्या व्यक्तिगत मान ओौर भोग के अतिरिक्त कुछओौर है? 


विचार कर-मान ओर भोग का पुजारी भला कब निष्पक्ष हो 
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सकता है ? निष्पक्ष वही हो सक्ता है जिसे सावेजनिक हित में 
ही व्यक्तिगत हित का दशन होता है । 


यह्‌ सभी को विदित है कि प्राकृतिक पदाथं किसी व्यक्ति, 
वर्ग, देश की व्यक्तिगत सम्पत्ति नहींटै। उसपरसभी का 
स्वत्व है । उन्हीं प्राकृतिक पदार्थो से, शारीरिक तथा बौद्धिक 
श्रम के सहयोग से, समाज हितकारी आवश्यक वस्तुओं का 
उत्पादन होता है । मूल साधन प्राकृतिकं होने के कारण उत्पादन 
कर्ताओं पर यह दायित्वहै कि वे उत्पादित वस्तुओं मे ग्यक्तिगत 
संप्रहकी भावनान रखें। अपितु एकदेश का उत्पादन दूसरे 
देश के लिये भी उपयोगो सिद्धहो। यहो वास्तविक वाणिज्य 
है । वणिक समाज का उदरदहै। उदर की भांति व्यापारी वगं 
को उदार होना चाहिये । व्यापार को यह्‌ नीति करि उत्पादित 
वस्तु अधिक से अधिक महंगी हो जाय ओर उत्पादन के साधन 
सस्तेहोजयें सवेथा त्याज्यहै। इस नोतिने ही अल्पसंख्यक 
को सुखी ओर बहुसंख्यक को दुःखी कियाटहै। उसका परिणाम 
यह होता है कि परस्पर स्नेह के स्थान पर संघषका जन्महो 
जाता है। उत्पादक-हूदयमां जसाहो। जिस प्रकार मांसभी 
छोटे-बडे बालकों की आवश्यकता पूरी करती है उसी प्रकार 
व्यापारी वे के हृदय में यह्‌ सदुभावना रहे कि सभी को भाव- 
श्यक वस्तु प्राप्त हो जायें । इस हृष्टि से व्यापार एक बड़ीही 
अ।वश्यक सेवा है । व्यापारी वगे परस्पर सहकारिता को अपनायं 
ओर प्रतियोगिता का त्याग करे । बौद्धिक श्रमी वगं यदि अपनी 
योग्यता का उपयोग सवंहितकारी कायंमे कर, तो शारीरिक 
श्रमी एवं प्‌जीका संग्रही तो बौद्धिकश्चमीका विरोध करही 
नहीं खकते । जिस देश, वगं, समाज का शिक्षित व्यक्ति स्वाथ 
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परायण हो जाता है, अर्थात्‌ व्यक्तिगत सुखासक्ति में आबद्ध हो 
जाता है वही वग, देश, समाज विनाशोन्मुख होता है । शिक्षित 
भ्यक्तियों के सहयोग के विना विकास ओर हास होता ही नहीं । 
यदि कोई वे, देश, समाज, अवनति की ओर जारहाहैतो 


यह मानना हौ होगा कि शिक्षित वग मानवता से विमुख हो 


गया है । शिक्षा एक प्रकार कौ सामथ्यं है । सामथ्यं के आत्रय 
सेही हास ओर विकास होतादै। सामर्थ्यं का दुरूपयोगन 
करने पर स्वतः विकास होने लगतादहै। राष्ट ओर वर्गं के 
पतन का कारण शिक्षित समाज का पथ-भ्रष् होना है । शिक्षित 
वगे कौ राग-रहित पुरुषों का परामशं मानना ` अनिवायं है 
अथवा शिक्षित वगं स्वयं रागरहित होने का प्रयासं करे तभो 
सुन्दर समाज का निर्माण तथा पारस्परिक संघषं का अन्त एवं 
स्व॑तोमूखी विकास हो सकता है । यह सभी को विदित है कि 
जव वृद्धि विवेकवती नहीं रहतौ तब मन मे अशुद्ध संकल्प उत्पन्न 
होते हैँ जिनके होते ही दगुण, दुराचार आदि दोषों की उत्पत्ति 
होती है; ओर जव बुद्धि विवेकवती हो जाती है तब मन निविकल्प 
हो जाता है ओर इन्द्रियां सच्चरित्र हो जाती हैँ अर्थात्‌ सद्गुण 
सदाचारो को स्वतः अभिव्यक्ति होती है। व्यक्तिगत जीवन नें 
जो बुद्धिकास्थान है वही समाज में शिक्षित व्यक्ति का, जो मन 
का स्थानद, वही राष्ट्रका ओर जो इन्द्रियोंका स्थान है वही 
प्रजा का है) इससे यह स्पष्ट विदित होता है कि शिक्षित वं के 
रागरहित होने से सभी अपने-अपने स्थान पर सुन्दर हो जाति है । 
इस हृष्ट से शिक्षित वगं पर सभौ के विकास का दायित्व है । 


विधान किसी व्यक्ति कौ उषज नहीं है । विधान की खोज वे 
ही इने-भिने मानव कर पाते हँ जो राग्र-रहित टै । रागयु्त 
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मानव वास्तविकता से अपरिचित रहता है । ईस हृष्टि से विधान 
बनाने का अधिकार प्रत्येक व्धक्तिको नहीं है, परन्तु किसी प्रति- 
हिसा की भावनासे प्रेरित होकर यह मान लेनाकि प्रत्येक 
मानव विधान-सभा का सदस्यहो सकता है, श्रममूलकहीदे। 
यह सभी को विदितहीदहै कि विधान का प्रयोग करनेके लिए 
बड़े-बड़े अधिवक्ताओं की अपेक्षा होतीदहै फिरभी विधान के 
अर्थ-निरूपण मे भिन्नता होती है, जिससे वास्तविकता का निणंय 
हो नहीं हो पाता । अब विचार यह करना हैकि जिस विधान 
का अथे समञ्चने के लिए अधिवक्ताओं कौ अपक्षाटै क्या उस 
विधान को बनानै का अधिकार जन-साध्ारणको देना उचित 
है ? कदापि नहीं । क्या रोगी के रोग का निणंय बहुमत से होगा? 
अथवा योग्य चिक्रित्सक से? विधान मंगलकारी तथ्य है। 
उसका ज्ञाता वहीहो सक्ताहै जो देहाभिमान, पक्षपात, राग, 
द्रष आदि विक्रारोंसे रहित हो । जन-साध्चारण कोतो विधान 
का आदरपूवेक पालन करनादहै। वे विधायक नहीं हो सकते । 
इतना ही नहीं, किस रण्टरूकोभो विधान बनाने का अधिकार 
नहीं है; कारण, कि राष्टर्‌को अपनीभूलका ज्ञान स्वतः नहीं 
हो सकता । इस हृष्टि से विधान वीतराग पुरुष ही बना सकते 
है। राष्ट्‌ का निर्वाचन भी जन-साधारणके द्वाराकरना राष्ट 
को एकदेशीय बना देना है जो पक्षपात रहित हो ही नही सकता । 
राष्ट के निर्वाचन का अधिकार भी उन्हीं इने-गिने व्यक्तियों को 
है जिन्ह्येनेः अपना जीवन समाज सेवामे भपित कियाहै पर 
उन्हे स्वयं राष्ट होने का अधिकार नहींहै। सेवाकरने बाला 
वग राष्ट ओर प्रजा के बीच में स्नेह तथा विश्वास कौ स्थापना 
कर सकता है; कारण, कि सेवक दोनो के कत्तव्य से परिचित 
होता दै । उसके हृदय मे दोनो ही के प्रति सदभावना रहती है । 
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एेसा न करने से राष्ट ओर प्रजा के बीच मे सदैव संधषं होता 
रहता है ओर राष्ट को शक्ति का बहुत बड़ा भाग अपनी सुरक्षा 
मे व्ययहोताहै, प्रजाके हित में नहीं। इसकारण राष्ट्‌का 
निर्वाचन बहुमत के आधार पर न किया जाय अपितु देशके वे 
इने-गिने व्यक्ति जो सेवा-परायण हैँ राष्ट्‌का निर्वाचन 
करे ओर उन सेवा-परायण महानुभावो मे जो वीतराग है 
वे विधान बनें । अब यदि कोई यह्‌ कहे किं हम वीतराग को 
केसे जानें ? इस सम्बन्ध में गम्भीरतापूर्गक विचार करनेसे यह्‌ 
स्पष्ट विदित होता है कि सत्‌-पथ पर अग्रसर मानव स्वयं प्रका- 
शित हो जाता है। क्या महत्‌ पुरुषों को किसी निर्वाचन से स्वी- 
कार करिया जाता है ? कदापि नहीं) विकसित्त मानव स्वयं अपने 
प्रकाशन मे आप समथं होता है । क्या समय-समय पर पद्धतियों 
का निर्माण बहुमतसे हुआ है ? अथवा निर्माणकर्ता स्वयं प्रगट 
हए हैँ । बहुमत ने उनका स्वागत किया है, उनका निर्वाचन 
नहीं । प्रत्येक कालं मे, प्रत्येक वर्गे, प्रत्येक देश तथा खमाज में 
यह अपने आप प्रकटहो जाताहै कि जन-समाज को किसके 
पथ-प्रदशेन में रहना है ।! अतः वीतराग पुरुषों का निर्वाचन 
किसी अन्यके द्वारा सम्भव नहींहै। सेवा भौर प्रीतिसे युक्त 
मानव उस विधान से अभिन्नहोतादहै जो मंगलमय है पर 
जब तक मानव को यह्‌ भासित होता है कि-मृज्ञमें सेवा तथा 
भोति है तब तक वास्तविकं विधान से अभिन्न नहीं होता। जब 
सेवा ओर प्रीतितो रहे पर उसमे अहम्‌ भावकी गन्ध भीन 
रहे तब अनन्त के मंगलमय विधान से अभिन्नता होती है । अतः 
जो विधान अनन्त के मंगलमय विधान से अनुप्राणित नहीं है वह्‌ 
विधान सर्वहितकारी नहीं हो सक्ता । विधान की खोज करना 
है, विधान किसी व्यक्ति की व्यक्तिगत उपज नहीं है । विधान 
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करौ खोज प्रत्येक मानव कर सकता है पर उसके लिए सर्वात्म- 
भाव स्वीकार करना, अहम्‌ जौर मम से रहित होना अनिवाये 
है । जिसे विधायक होना हो, वह विधान से अभिन्न होने के 
लिए प्रयास करे । सभी विधायक हो सकते है यह्‌ बात इसी अथं 
न स्वीकारकी जा सकती है कि राग-रहित होने का दायित्व 
मानव-मात्र पर है । अतः प्रत्येक मानव अपने को इतना सुन्दर 
बनाये कि उसका जीवन विधान हो जाय । जौवन भौर विधान 
की एकता होने पर किसी प्रकार की सुख-लोलुपता नहीं रहती 
अपितु उसका जीवन सेवा, त्रम एवं निरभिमानता से युक्त हो 
जाता है । जिसमे निरभिमानता आ जाती है बह सभी से अभिन्न 
हो जाता है गौर तभी उसके जीवन में ववंहितकारी विधान की 
अभिव्यक्ति होती है । वास्तविक विधान की अभिव्यक्ति तो सृष्टि 
से पूवं ही होनी चाहिए; कारण, कि समष्टि शक्तियाँ क्या विधान 
रहित कायं करती हैँ? कदापि नहीं । मानव उस विधान से 
अभिन्न हो सकता है, पर विधान किसी मानव का बनाया हृजा 
नहीं है । उसी अनन्त के विधान का प्रतीकं मानव मे निज विवेक 
है । निज विवेक का आदर करने पर कत्तव्य, निज-स्वरूप ओर 
अनन्त की स्मृति स्वतः जाग्रत होती है । अतः विवेकवित्‌ मानव 
ही विधान की खोज कर सकते हँ ओर विवेकवित्‌ होने का 


दायित्व प्रत्येक मानव पर हे । 
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यहं मानव-मात्रै को विदितहीदहैकिजोन्‌ चाहने पर भी 
माजाताहै वहो दुः है जोर जो चाहते हुए भी चना जाता है 
वही सुख है । दुःख-सुख की अनुभूति मानव-मात्र को होती है । 
नवजात शिशु भ्रुख से पीडित होकर रोने लगता है । इस टृष्टिसे 
दुःख मानवं की सर्गप्रथम अनुभूतिदहै। दुःखी को देख किसीन 
किसी के हृदय मेँ करुणा अवश्य जाग्रत होती है । करुणित मानव 
परं दुःख को अपनाता है ओौर निज-सुख कोदुःखोकी सेवामें 
व्यय करता है । दुखी दुःखकाल में पराधीनता से व्यथित होता 
है । पराधोनता कौ व्यथा स्वाधीनता की लालसा जाग्रत करती 
है। जौ न चाहने पर आता है वह प्राकृतिकं विधान दै, व्यक्ति 
का उपजाय हज नहीं है । सुख चाहते हृए भी चला जाता है, 
मानव मे केवल सुखासक्ति भलेही रहे, पर सुखतो चाही 
जातादहै। इसटष्टि सेदुः काञआनाओौर सुका जाना 
1. 


अब विचार यहंकरनारहैकिदुःखक्योंदहै? यदिजीवनमें 
तै दुःखंकाभाग निकाल दियाजायतोन तो सुख का सम्पादन 
ही हो सकताहै जौरनं मानव सुखकी दासतासे रहितहो 
सकता है । सुख का सम्पादन ओर उसकी दासता से रहित करने 
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मेदुःखहीदहैतुहै। दुख मानवं जीवनं कां आवश्यक अंग रहै, 
फिर भी सभी को स्वभावसे प्रिय नहींहै। जो स्वभावसे भ्रियं 
नहीं है, वह्‌ जीवन नहीं है, ओर जिसमे स्थायित्वं नहीं है वह 
भी जीवन नहीं है। इस दृष्टि से दुःख तथा सुख वास्तविक जीवनं 
नहीं है, अपितु दुःख-सुख के सदुपयोग में जीवन टै। अब यंदि 
कोई यहु कहे कि दुःषवतो कमका फलदहैतो यह मानना 
एकदेशीय हृष्टि से भले ही सत्य प्रतीत हो, किन्तु सभी हृष्टियोसे 
यह वास्तविकता नहीं है । विश्व के इतिहास मेंक्याकोई एेसा 
व्यक्ति हुआ है अथवा है जिसने किसी न क्रिसी अशमेदुःखका 
अनुभव न कियाहो? तोक्याएक भी व्यक्ति एेसा नहीं हो 
सकाजोएेसा कमं न करता जिसमे दुःख होता है ? अर्थात्‌ दुःखं 
का अनुभव सभीकोहोत, है। अतः केवल कमं होदुःख का 
कारण नहींहै। दुःख की उत्पत्तिसे पूवेजो जीवनदहै, क्या 
उसका अनुभव दुःख के रहते हुए सम्भवदै? कदापि नहीं। 
दुःख-निवृत्ति का प्रश्न मानव का प्रन है, पर जब दुःख नहींथा 
तब र्मे था यह्‌ अनुभव यदिहोतातो दुःख कबसे आरम्भ हुओं 
ओर कथो आरम्भ हुआ, इसका निणय सम्भव था। जब तक 
दुःख कासर्वाश मे अन्तन हो जाय तब तकदुःखके कारणका 
बोध सम्भव नहीं है। इस दृष्टि से दुःखके नाण का प्रन मौलिक 
प्रशन है । सुख-लोलुपता के रहते हृए क्या किसी भी प्रकार दुःखं 
का अन्त सम्भवदहै ? कदापि नहीं । यदि आया हुभा सुख स्वभाव 
से नाशन होता, तो सुखासक्तिको रखते हए दुःख मिट सकता 
था, पर यह प्राकृतिक नियम से सिद्ध नहीं है कि सुखका नाश 
नहो । जो नहीं रहता, उसक्री आसक्ति भल के अतिरिक्त कृ 
ओर नहीं है । नहीं" की आसक्तिने ही मानव को उससे विमूख 

क्रियादहैजो सवंकालमेंहै। दुःखके प्रभाव से प्रभावित बिना 





१७० 1] [ मानव-दशंन 


हए सर्वाश मे सुखासक्तिका नाश सम्भवनहींहै। इस दृष्टि से 
दुःख विकास कौोभूमिहै। दुःख का भय तभी तक रहतादहै जब 
तक मानव पराधीनता-जनित सुख-लोलुपता मे आबद्ध है । अतः 
दुःख पराधीनता का अन्त करने के लिये, बिना बुलाये आता है । 
क्या इस निज अनुभव से यह स्पष्ट विदित नहीं होताकि जो 
दुःख पराघधीनतासे रहति करने के लिये आयाहै वह मंगलमय 
विधानसे भाया है, अथवा उसकी देनदहै जो मानवको परा- 
घनता से रहित करना चाहता है । मानव उसे भलेहीन जाने 
जिसने दुःख का निर्माण कियाहै, पर दुःख का प्रभाव मानव के 
लिपे सवंतोमुखी विकासमेंहेतु है, यह स्वीकार करने के लिये 
वह्‌ बाध्य दहै। 


प्राप्न विवेक के प्रकाश मे, बुद्धि-ष्टि से देखने पर यह्‌ विदित 
होता है कि कामना अपूति तथा पूति मेही दुःखसुख का भास 
होता है। कामनाओंका उद्गम स्वोकृति मे अहम्‌ बुद्धि भौर 
प्रतीति में मम-बुद्धि है--अर्थात्‌ अहंता तथा ममता से ही दुःख- 
सुख का जन्म होता है । अहम्‌ ओर मम अविवेक-सिद्ध है । निज- 
विवेक का आदर करने पर अहम्‌ ओर मम शेष नहीं रहते ओर 
फिर दुःख का भय तथा सुख की दासता भी नहीं रहती । सुख को 
दासता का सर्वाश में अन्त होते ही दुःखस्वतःनाश हौ जाता 
है । इस हृष्टि से निज विवेक का अनादर, अर्थात्‌ अपनी भूल ही 
मानव को सुख-दुःख मे आबद्ध कस्ती है । अब यदिकोई यह कटे 
कि मानव निज विवेक का अनादर क्यों करता है ? इस समस्या 
पर विचार करने से यह्‌ स्पष्ट विदित होता है कि निज विवेक 
के अनादर का बोध क्या मानवको नहींहै? यदिदहैतो उसका 
कारण उसमें स्वयं ही उपस्थित होगा, तोफिर तो उसका 
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समाधान अपने ही द्वारा करना होगा । यदि यह केहा जाय कि 
मानव को निज-विवेक के अनादर काज्ञान ही नहीं है, तो उसके 
कारण को खोज का प्रश्न ही नहींहो सकता । अतः विवेक के 
अनादरकाकारणक्याहै ? यह प्रश्न जब अपना वतमान का 
प्रशन हो जावेगा, तब उसके हल की सामथ्यं स्वतः मानव में 
अभिव्यक्त होगी । इस दृष्टि से इस प्रष्न का उत्पन्न होना दही 


हल में हेतु है। 


यह सभी को विदित हैकिभूल जनेहुए कीहोतीहै। 
जिसे नहीं जानते, उसके सम्बन्ध मे यह्‌ नहीं कहु सकते कि भूल 
गये । मानव मिली हुई स्वाधीनता का दुरुपयोग कर बेठता है, 
इसी कारण वह जाने हुए को भूलता है । यदि सानव-जीवन में 
स्वाघधोनतानहोतीतो भूलभीन होती। अन्य प्राणियोमें 
प्राकृतिक नियम के विरुद्ध कायं करने की क्षमता नहींहै। पर 
मानव कभी बिनाभृखभी खाताहै ओौर कभी भूख लगने पर 
भी नहीं खाता, अर्थात्‌ मानव वहुभीकरताहै जो करना चाहिये, 
ओर वहभी कर बेठता हैजो नहीं करना चाह्यि। इतना 
हो नहीं, एेसी कामनाये भी रखता है जिन्हें वतंमानमे पूरा 
नहीं कर सकता । अनावश्यक कार्यो को जमा रखना ओर 
आवश्यक कायं कोपूरा नकरना तथान करने वाले कायं 
कोभीकर डालना यह स्वाधीनता मानव मे जन्म-जातहै। 
स्वाधीनता का दुरुपयोग करने पर दुःखका प्रादुरभावि स्वतः 
होताहै, जो सजगता प्रदान कर मानव को सत्‌-पथ दिखाता 
है। स्वाधीनता के दुरुपयोग का परिणाम है-दुःख का 
प्रादुर्भाव । अतः प्राप्त स्वाधीनता का सदुपयोग करना 
अनिवायं है। 
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यदि मंगलमय विधौन से मानवे को स्वाधीनतान मिलती 
तो मानव ओर मानवेतर प्राणीका भेदहीस्पष्टन होता) 
मानव साधक है । साधक पर दा होता है ओर उसको कोई 
माँग होती दै। मानवेतर प्राणियों मे कामना दहै। वे साधक 
नदीं है । इस कारण उन पर कोई दायित्व नहीं है । उन्हें कामना 
पूति-अपतति का सुख-दुःख प्राकृतिक विधान से भोगना पडता है । 
जिस अण मे मानव सुख-दुःख भोगता रहताहै, उस अशमे 
मानव-आकृति होने पर भी मानव मानव नहीं है । मानव मे मान- 
वता तभी से आरम्भ होती है जव बह सुख-दुःख से अतीत के 
जीवन की खोज करता है । इस मौलिक माग की जाग्रति से पूवं 
मानव प्राणी दै, मानव नहीं । 


दुःख क्यादै, ओर क्योंहै ? यह प्रश्न मानव का प्रन है, 
प्राणी का नहीं. बेचारे मानवेतर प्राणीतो सुखदुःख भोगते 
है। मानव को यह विशेषता, जो अन्य प्राणियोमे नहीं है, 
किसमे भिनी है? यह प्रष्न भी मानवकाही प्रष्नदै। यदि 
यह विशेषता उसक्री अपनी जन्म-जात है तो सुख-दुःख मे आबद्ध 
क्यों हुआ ? सुखदुःख से अतीत के जीवन में क्यों नहीं संतुष्ट हुआ ! 
कारण, किं जिसकी निवृत्ति अभीष्ट है उसमे अपने आप आबद्ध 
क्यो होता ? अतः अन्य प्राणियों से विशेषता मानव को उससे 
भिली है जिसे वह भले ही न जानता हो, पर जिसने दी दहै वह 
मानव को जानता दै । जब मालव यह मान लेता है कि मुञ्चे जो 
कृ मिना दहै वडकिसीकी देन है त्र उसपरे उस बिना जाने 
हृए की आस्था उदित होती है, अथवा जो भिलादै वह क्या है, 
मै क्या ह आदि जिज्ञासा जाग्रत होती है । आस्था ओर जिज्ञासा 
मानवमेंही होती है। जिज्ञासा उसकी, जिसकी प्रतीति दहै 
ओर आस्था उसकी जिसकी मांगहं। यदि मानवनेप्राप्त क्ल 

` 
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का दुरूपयोग तथा विवेक का अनादरन किया होता तो मिले 
हए के सदूपयोग का दायित्व भी मानव परनहोता। मानव 
साधक है। साधक होने के नाते मिले हए के दुरुपयोग न॒ करने 
का, प्रतोति को जिज्ञासा का एवं जिसे नहीं जानता है उसकी 
आस्था का दायित्वहै। मिलेहुए का. दुरूपयोग न करने पर 
क्त व्य-परायणता स्वतः आत्ती है ओर जाने हए का आदर 
करने पर असंगता प्राप्त होती है एवं निना जाने मे आस्था होने 
पर स्वतः शरणागति उदित होती है। कत्तं व्य-परायणता से 
जोवन जगत्‌ के लिये, असंगता से जीवन अपने लिये एवं शरणा- 
गति से जीवन उसके लिये, जिसे मानव नहीं जानता, उपयोगी 
होता है । बल, विवेक ओौर ास्था जिसने दी हैउसेही मानव 
नहीं जानता । जिसे नहीं जानता उसी की शरणागति स्वीकार 
करना अनिवाये है । भौतिकवाद की हृष्टि से कत्तं व्य-परायणता, 
अध्यात्मवादको हृष्टि से असंगता ओर आस्तिकवादकी दृष्टि से 
शरणागति ही सर्वतोमुखी विकास का मुख्य साधन है । दुःख- 
निवृत्ति, परमशान्ति, स्वाधीनता ओर प्रेम को अभिव्यक्तिमेंही 
मानव-जीवन की पुणेता है । 


अतः दुःख का आना, सुख का जाना मानव-हितकारी 
विधान है । दुःख से भयभीत होना भौर सुख मे आबद्ध रहना 
मानव का प्रमाद है, जिसका अन्त करना मानव-माच्र के लिए 
अनिवायं हे । दुःख के प्रभावनेही दुःखो को दुःखहारी से अभिन्न 
किया हे । इस दृष्टि से दुःख जीवन का बहूत ही आवश्यक अद्ध 
है । दुःखसेवे ही भयभीत होते है जिन्हं दुःखहारी से अभिन्न 
नहीं होना है । अब यदि. कोई यह्‌ कटे किं दुःखहारी कौनदहै? 
उसमें भास्था करना तो एकमात्र बिना जाने हृए भें जास्था 
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करनादै।क्याजो इन्द्रिय-हष्टि, बुद्धि-हष्टिसे देखने मे आता है, 
वहु आस्थाके योग्यहै? उसको आस्था नेही तो ममता, 
कामना तथा तादात्म्य को जन्म दिया है, जिसके कारण मानव 
पराधौनता, जडता, अभाव आदि मे आबरद्धहूजा है, जो किसी 
को स्वभाव से अभीष्ट नहीं है । अतएव, यह्‌ स्पष्टही विदित है 
किदेखा हु ग्रा आस्थाके योग्य नहींहै। इस दृष्टि से यदि आस्था 
हो सकती है तो एकमात्र उसी मे, जिसे जानते नहीं हैँ । यदि 
किसीकोत्िना जाने को आस्था अभीष्ट नहींहैतो उसे अपने 
को आस्यामे रहित करना होगा । आस्था से रहित होने पर भी 
जो ®है' उपका बोध स्वतः होतादहै; कारण, किहै'काहोना 
किसी कौ स्वोकृति ओर उसका न होन। किसी की अस्वीकृति 
पर निभेरनहींहै। हि" को स्वीकृति 'है' की आत्मीयता प्रदानं 
कर €है' को प्रियता से अभिन्न करती है ओर आस्थारहित होने 
षर स्वरतः "नहीं कौ निवृत्ति ओर ै'कीप्राप्नि होती है। परन्तु 
देवे हुए को आस्याभीतोदुःखके प्रभावसेहीनाश होतीद्रै। 
दुःख का प्रभाव उनके लिये भौ आवश्यक है जिन्होने दुःखहारी 
को अस्थापूवेक स्वीकार नहीं किया । इतना हौ नहीं, दुःख का 
प्रभाव ही स्वाथं-भाव का अन्त कर सेवा-परायण कर देता है- 
अर्थात्‌ सेवक सुखासक्ति से रहित, सेवा से अभिन्न हो, अनेकता 
मे एकता अनुभव कर, विषमता से रहित समताके साम्राज्य 
मे प्रवेश पाता है । विषमता की भूमिमेंही भोग-वासनाओंकी 
उत्पत्ति होतो है, जो मानव को रोग तथा शोक में आबद्ध करती 
है ओरसमताके साम्राज्यमेही नित्य-योग की अभिव्यक्ति 
होती है, जो मानव को वास्तविकता से अभिन्न करतीहै। इस 
हृष्टि से मानव-मात्रके लिये दुःख विकास काहेतुहै, परन्तु 
सुखासक्ति के साथ-साथ दुःख भोगते रहना कुछ अथं नहीं रखता, 
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अपितु नवीन दुःखकाजन्मही होता रहता है। दुःख की महिमा 
वे ही मानव जान पाते रै जिन्होने दुःख के प्रभाव से सुखासक्ति 
कासर्वाश में अन्त कर दियाहै। सन्देह की वेदनाने ही मानव 
को तत्वज्ञान से अभिन्न किया है ओौर पराधीनता की पीड़ाने 
ही मानवको स्वाधोनताप्रदानकी है। भोग-जनित व्यथाने 
ही मानव को नित्य-योग प्रदान कियादहै। इसदृष्टिसे दुःख की 
महिमा जितनी कही जाय कमदहै। जो मानव दुःखहारीसे 
अभिन्न हुए, उन्होने दुःख को प्रियतम का सन्देश जाना ओर जो 
हि' से अभिन्न हए, उन्होने दुःख को राग-निवृत्ति का सरवोह्ष्ट 
उपाय स्वीकार किया ओर जिन्होने सेवा होकर समता के 
साम्राज्य में प्रवेश पाया, उन्होने दुःख की विकास को भूमि 
स्वीकार किया। इतना ही नही, सभीनेदुःखको अपना कर 
ही अपने को दुःख का ऋणी बनाया; कारण, क्रि जिस दुःखने 
सभी को सब कृ दिया उस दुःख को किसी ने कुछ नहीं दिया । 
अपितु उसकौ निन्दाहीकी। दुःख वही निन्दनीय हैजो सुख 
कौ दासता की जर गतिशील करता है, अर्थात्‌ दुःख निन्दनीय 
नहीं है अपितु सुख की दासता निन्दनीय है। सुख की दासता 
को जीवित रखना ओौर दुःख कौ निन्दा करना, यह दुख के 
प्रति बड़ी ही कृतघ्नता है । जो सुख चाहते हृए भी चला गया 
उसकी दासता बनाये रखना जौर जिस दुःख से सवैतोमुखी 
विकास हआ, उससे भयभीत होना, उसके प्रभाव को न अपनाना, 
भ्रमाद के अतिरिक्त जौर कुछ नहीं है । 


विकसित मानव सुख देकर दुःख अपनाते हैँ ओर जो पराधीनता, 
जडता एवं अभाव में ही जीवन-बुद्धि स्वीकार करते है, वे दूसरों 
को दुःख देकर सुख का सम्पादन करते हैँ । प्राकृतिक नियमानुसार 


रे 
क त 
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सुख देकर जो दुःख लिया जाता है वह मानव को आनन्द से 
आं भन्न करतादहै ओर नजो दुःख देकर सुख सम्पादन किया जाता 
है, बह मानव को घोर दुःत्रमे आबद्धकरतादहै। इसदृष्टि से 
सजग तथा सावधान मानव प्राप्त सुख को देकर हषं पूवेक दुःख 
को अपनाते हैँ ओौर दुःख देकर सुखका सम्पादन नहीं करते 
है । सुख "पर' को बस्तुहै ओर दु.खं अपनी; कारण, करि यदि 
सुख का अनाथा तो अपने ही हारा अपना सवेनाश किया मौर 
यदि दुःखको अथनायातो मानव सवतोमूखी विकास का 
अधिकारी हुमा । इस हृष्टि से यह निविवाद सिद्धहोता है कि 
समस्त विकारों को भूमि सुखासक्ति, ओौर विकास को भूमि 
दुःख का प्रभावहे। 


प्राकृतिक नियमानुसार जो आता है वह अवश्य जाता है, 
पर आये हुए का सदुपयोग न करना मानव कौ भूल है । रहता 
वही हे जिसमें आने-जानि कौ बात नहीं । अतः जो आता-जाता 
है उसका सदुपयोग करना है भौर जो रहता हं उसमें प्रियता । 
आये हृए सुख का सदुपयोग दुःखियों की सेवा में है ओर आये 
हुए दुःख का सदूषयोग अहम्‌ ओर मम के नाशमें हं । जो मानव 
सुख आने पर सेवा-परायण नहीं होता, वह विवश होकर 
सुखासक्ति मे आबद्ध हो जाता हे, जो विनाश कामूलहै ओर 
जो मानव दुःख आने पर अहम्‌, मम का अन्त नहीं करता वह 
बार-बार दुःख भोगता है ओर भयभीत रहता हं । इस हृष्टि से 
सुख द्‌ःख म जोवन-बुद्धि स्वीकार करना भूल हं भौर सुखदुःख 
का सदृपय।ग विकास का मूल है। पर यह रहस्य वेही 
मानव जान पाते हैँ जिच्होने मानव-जीवन का यथेष्ट अध्ययन 
किया हं। 
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समस्त विश्व मे केवल सुख तथा दुःख काही दर्शन होता 
है. परन्तु उनमें नित्यता नहीं है, अर्थात्‌ दोनों ही स्वभाव से 
परिवतेनशील हैँ । सुख का भ्रलोभन जब तक रहता है, तब तक 
दुःख अवश्य आताहै। सुकेभोगीकोन चाहते हृए भी दुःख 
भोगना पडता है । इससे यह स्पष्ट विदित ही है कि पराधीनता 
तथा जडता-जनित सुखासक्ति के रहते हुए दुःख का आना 
अनिवायेहै। जिसे दुःख का अन्त करना हो उसे पराधीनता- 
जनित सुख का अन्त करना होगा । सुख का अन्त दुःख के प्रभाव 
के अतिरिक्त अन्य किसी प्रकार नहीं होता । प्राकृतिक नियमा- 
नुसार आया हुआ सुख चला ही जाता है, पर उसका प्रलोभन 
सुख के भोगी मे अङ्कति हो जाताहै। उस प्रलोभनका नाश 
तभो होता है जब दुःख का पूरा-पुरा प्रभाव हो जाय। दुःखके 
प्रभाव कोन जपनाना ओर भयभीत रहना मानव की भारी 
भूल है । इस भूल का अन्त प्रत्येक मानव को करना अनिवार्यं 
है। भूलकोभूलजानलेनेसेही भूल का नाश होता है। यह 
सभोको विदित दहै किं पराधीनता स्वभाव से मानवको प्रिय 
नहों है । तो क्या पराधोनता बिना स्वोकार किये कामनापूर्ति- 
जनित सुख का भोग हो सकता है ? कदापि नहीं । अब विचार 
यह करना है कि पराधीनता तो प्रिय नहीं है तो फिर पराधीनता- 
जनित सुख का प्रलोभन क्या अथे रखता है ? पराधीनता-जनित 
वेदना असह्य होने पर ही पराधीनता-जनित सुख-लोलुपता का 


सर्वाशमें नाण होता दहै। 
स्वाधोनता को माँग जौर पराधीनता-जनित सुख का प्रलो- 


भन प्रत्येक मानव अपने मे पाता है । अपने आपन चाहने पर भी 
आया हु दुःख स्वाघधोनता को प्रापि में साधन-रूप है । पर यह्‌ 
रहस्य तभो स्पष्ट होता है जब मानव दुःख कै प्रभाव से प्रभावित 
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होकर सुख के प्रलोभन से रहित होता है। प्रलोभन का अन्त 
होने पर भय स्वतः मिट जाता है । अतः सुख के प्रलोभन नेही 
दुःख के भयको जन्म दियादहै। सुख को आशासे पीडित मानव 
का दुःख निर्जीव दुःख है ओर पराधीनता-जनित असह्य व्यथा 
सजीव दुःखदहै। निर्जीव दुःख यद्यपि प्राणी-मात्रमेंहै, पर 
सजीव दुःख केवल मानव-जीवनमें ही होता है । दुःख की वास्त- 
विकता का अनुभव मानव-जीवनमें ही सम्भवहै। इसटृष्टिसे 
दुःख मानव-जोवन का मुख्य अङ्धदहैपर मानवको दुःख से 
भयभोत नहीं होनादहैओरन सुखको अ{शारष्र कर उसका 
आधान करना है अपितु दुःखकी वास्तविकता को अपना कर 
सुख-दुःख से अतीत के जीवन से अभिन्न द्रौनाहै। यदिदुःखका 
प्रादुर्भाव न होता तो सुख को दासता-जनित पराधीनता, जडता 
एवं अभाव का अभावन होता । इषटष्टिसे दुःखके प्रादुर्भाव में 
मानव-मात्र के प्रति किसो को कितनी करुणा निहित है । पर 
यह रहस्यवेही मानव ज।न पाते हैँ जिन्होने मानव-जीवन के 
चरम लक्ष्य का स्पष्ट निणेय किया है। लक्ष्यके निणेय तथा 
उसको प्राप्निमें दुःख का बहुत बड़ा स्थानदहै। इस दृष्टिसे दुःख 
सव्छष्टता को ओर अग्रसर करनेमें हेतु है। सर्वोक्करष्ट जीवन 
का अधिकार मानव-माच्रको जन्मजात दहै। परिस्थितियों की 
दासता मे आनद्ध होना मानव का प्रमाद है जिसका अन्त दुःख 
के प्रभावमें हौ निहितदहै। इसदृष्टिसे भूल के अन्त करनेमें, 
सुख-लोलुपता के नाशम, स्वाधीनताकी प्राप्तिमे, भोगकी 
वास्तविकता के परिचय मे, निविकारता की अभिव्यक्ति में दुःख 
करा मुख्य स्थान हे) 


नही 
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शिक्षा मानव-जीवन में सौन्दयं प्रदान करती है; कारण, कि 
शिक्षित व्यक्ति की मांग समाज को सदेव रहती है । इस हृष्टि से 
शिक्षा एक प्रकार की सामथ्यं है। यद्यपि सामथ्ये सभी को 
स्वभावसे प्रिय है पर उसका दुरूपयोग मंगलकारी नहीं है। 
अतः शिक्षा के साथ-साथ दीक्षा अत्यन्त आवश्यकं है । वतमान 
प्रचलित प्रथा मे दोक्षा का अथं किसी मत, सम्प्रदाय आदि को 
अपना लेना है । पर वास्तवमें दीक्षाका अथं मानव-जोवन के 
चरम्‌ लक्ष्य के अनुभव का निणय करना है । शिक्षा का सदुपयोग 
दीक्षा से सम्भव है। सामथ्यं मे वह्‌ चेतना नहीं होती, जिससे 
उसका मानव दुरुपयोग न करे । अतः सामथ्यं के सदूपयोग के 
लिए प्रकाश दीक्षासे ही मिलता है। दीक्षित मानव की 
प्रत्येक चेष्टा लक्ष्य को प्राप्तिमे ही निहित है। शिक्षा, अर्थात्‌ 
ज्ञान, विज्ञान एवं कलाओं के द्वारा जो शक्ति प्राप्त हुई है उसका 
दुरुपयोग न हो, इसके लिए शिक्षित मानव का दीक्षित होना 
अनिवायं है । 


शिक्षा का सम्पादन सामूहिक शक्तियों के सहयोग से ही 
सम्भव है अर्थात्‌ शिक्षित होने के लिए समाज के विभिन्न अंगों 
का सहयोग आवश्यक होता है । कोई भी मानव दूसरों के सहयोग 
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के बिना शिक्षित नहीं हो सकता, इस दष्ट से शिक्षा-रूपी सामर्थ्यं 
सा पूहिक सम्पत्ति है, व्यक्तिगत नहीं । सामूहिक सम्पत्ति का 
स दपयोग सवं-हितकारी सद्भावनासे ही करना उचित है । पर 
यह तभी सम्भव होगा जब मानव दीक्षितहो जाय। दीक्षित 
होने के लिये जीवन का अध्ययन अनिवार्यं होगा । मानव-जीवन 
कामना ओर र्माग का पञ्ज है। कामना मानवको पराधीनता, 
जडता, एवं अभाव को ओर गतिशील करतीहै ओर माँग 
स्वाधीनता, चिन्मयता एवं पूर्णता की ओर अग्रसर करती है । 
माग को पूति एवं कामनाओं की निवृत्ति मेँ ही मानव-जोवन की 
पूणता है । मानव-मात्र का लक्षयं एक है । इस कारण दोक्षा भी 
एक है । दीक्षाके दो मुख्य अंग हैँ--दायित्व ओर मांग । प्राकर 
तिक नियमानुसार दायित्व पूरा करने पर मांग की पूति स्वतः 
होती है । दायित्व पुरा करने का अविचल निर्णय तथार्मांग की 
पूति मे अविचल अस्था रखना हो दोक्षा है। यहु दीक्षा प्रत्येक 
वगं, समाज, देश, मत, सम्प्रदाय, मजहब इज.म आदि के मानव 
के लिये समान रूपसे आवश्यकहै। इस दीक्षाके बिना कोई 
भो मानव मानव नहीं हो सकता ओर मानव बिना हए जीवन 
अपने लिये, जगत्‌ के लिये ओर उसके लिये जो सवं का आधार 
तथा प्रकाशक है, उपयोगी नहीं हो सकता । 

शिक्षा से प्राप्न सौन्दयं से मानव दायित्व को पूरा करता है । 
पर विचार यह करना है किं दायित्व क्या है । दायित्व वह्‌ नहीं 
हो सकतः जिसे पूरा करने में मानव असमथेता का अनुभव करे 
ओर वह भ दायित्व नहीं है कि जिसके पूराकरनेमे मांगकी 
पूति न हो । जिस पर जो दायित्व है, वह्‌ उससे अपरिचित नहीं 
है, उसकी विस्मृति भले ही हो गई हो । दायित्व का ज्ञान प्राङ- 
तिक नियमानुसार मानव-मात्र मे विद्यमान है । उसकी विस्मृति 
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किसी न किसी असावधानीसे हौ जाती है; पर माग की पूततिमें 
अविचल आस्थाहोने सेर्मांग की उत्कट लालसा जाग्रत होती 
है जो दायित्व की स्मृति जगनेमें ओौर भूल के मिटाने में समथं 
है। इस दृष्टि से अपने पर क्या दायित्व है, इस पर मानव को 
स्वयं विचार करनाहै। जाने हुए दायित्व का समथेन-मात्र 
महत्‌ पूरुषो से ही होता है भौर उसी का नाम दीक्षाहै। शिक्षा 
सामथ्यंहै ओर दोक्षा प्रकाश । सामथ्ये का उपयोग अन्धकार में 
करना अपने बिनाशका आह्वान करनादहै। शिक्षा का प्रभाव 
शरीर, इन्द्रिय, मन, बुद्धिआदिपरहोतादहैओौर दीक्षाका 
प्रभाव अपने पर होता है अर्थात्‌ कर््तापर होतार, करण पर 
नहीं । करण कर्ता के अधीन कायं करते हैँ । अतः शिक्षाका 
उपयोग दीक्षा के अधीन होना चाहिये । किसीभी मानवको 
यह अभीष्ट नहीं है कि सबल उसका विनाश करे, अतः बल का 
दुरुपयोग न करने का ब्रत, कत्तेव्य-पथ की दीक्षा है। जिस 
मानव ने यह्‌ अविचल निणंय करं लियाकि किसी भो परि- 
स्थिति में बल का दुरुपयोग नहीं करना है उमे स्वतः कत्तेन्य 
की स्मृति उदित होगी, यह्‌ दीक्षाकी महिमा है। कत्तंव्यकी 
स्मृति ओर उसके पालन की सामथ्यं स्वतः कर्तां में अभिव्यक्त 
होतो है। यह प्रकृतिक विधान है । अतएव क्तेव्य पालन में 
असमथेता तथा परतन्त्रता नहीं है, यह्‌ निविवाद सिद्धदहै। जो 
नहीं कर सकते, क्या वह भी किसी का कर्तव्य हो सकता है ? 
अथवा जो नहीं करना चाहिए क्या वह्‌ भी किसी का कर्तव्य हो 
सकता है ? कदापि नहीं । सामथ्यं तथा विवेक विरोधी कायें न 
करने का निणेय कत्तंव्य-परायणता के लिये अनिवाये है। इस 
हृष्टि से कत्तव्य-पथ पर चलने के लिए दीक्षा अनिवाये है । यहं 
दीक्षा कोई मानव निज विवेक के प्रकाश से. अथवा किसी 
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कत्तव्य-निष्ठ भानव से अपनाये, यह उसकी अपनी स्वाधीनता है 
पर दीक्षितन होना भारी भूल है । यद्यपि शिक्षा बडेही महत्व 
की वस्तु है, पर दीक्षितन होना भारीभलदटहै। यद्यपि शिक्षा 
बड़ ही महत्व की वस्तु है, पर दीक्षित बिना हुए शिक्षाके दारा 
घोर अनथंभीहो जाते हैँ । अशिक्षित मानव से उतनी क्षति हो 
ही नहीं सकतो जितनौ दीक्षा-र हित शिक्षित से होती है । शिक्षित 
मानव कासमाजमें बहुत बड़ास्थान है; कारण, कि उसके 
सहयोग को मांग समाज को सदेव रहती है । इस दृष्टि से शिक्षित 
का दीक्षित होना अत्यन्त आवश्यक है । कत्तेव्यपरायणता पारि- 
वारिक तथा सामाजिक समस्याओंके हल करनेमें समथदहै। 
कत्तंग्य-निष्ठ मानधके द्वारा ही सुन्दर समाज का निर्माण होता 
है ओर फिर वहु स्वतः योग विज्ञानम प्रवेश पाताहै जो विकास 
कामृल है। कत्तव्य का सम्बन्ध 'पर'के प्रति है ओर योग "स्वः 
के लिए उपयोगी है । कत्तव्य को पूणता स्वतः मानव को योगवित्‌ 
कर देती है जो अपने लिए उपयोगी है, अर्थात्‌ योगवित्‌ होने पर 
आवश्यक सामथ्ये की अभिव्यक्ति होती है। कत्तेव्य-पालन में 
प्राप्न सामथ्ये का सदव्यय होता है जो सुन्दर समाज के निर्माण 
मेहेतु है) 

यह सभी को विदितदहैकि कत्तव्य का आरम्भ तथा अन्त 
होता है जिसका आरम्भ ओर न्त है वह नित्य नहीं है; किन्तु 
क्ेव्य क! परिणाम कर्ता को रागरहित करने मे उपयोगी है । 
रागरहित भूमि में जब योग-रूपी दृक्ष उगता है, तब मानव 
अपने उस दायित्वको पूराकरने मेसम्थंहोता हैजो उसे 
पराधोनता से रहित करने में समथं है अर्थात्‌ रागरहित होने 
पर ही वस्तु, अवस्था, परिस्थिति आदि से असंगता प्राप्न होती है 
जो विचार-पथ की दीक्षाहै। यह दीक्षा भी मानव जाने हुए 
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असत्‌केत्याग सेप्राप्तकर सक्ताहै, जो सभी विचारशील 
महत्‌ पुरुषों से समर्थित भी है । कत्तव्य-परायणता सुन्दर समाज 
के निर्माण मे ओर असंगता स्वाधीनता की प्रापि मे समथंदहैः 
पर जिसकी अहैतुकी कृपा से कर्तव्य पालन के लिए मूल सामग्री 
तथा कर्तव्य की स्मृति के लिए विवेक रूपी प्रकाश मिला उसमें 
अविचल आस्था करना विंश्वास-पथ कौ दोक्षा है । आस्था स्वतः 
श्रद्धा तथा विश्वास के रूप में परिणत हीती है । जिससे मानव 
उसमे आत्मीयता स्वीक्रार करताटहै जिसे जानता नहींहै। 
आत्मीयता अखण्ड स्मृति प्रदान करती है जो प्राप्नि तथा अगाध- 
प्रियता की जननी है। विश्वास-पथ की दीक्षा विश्वासी को 
विश्वासपात्र से अभिन्न कर देती है । कत्तव्य-परायणता से सुन्दर 
समाज का निर्माण ओर असंगतासे स्वाधीनता की प्राप्ति ओर्‌ 
आस्था, श्रद्धा, विश्वासपूवेक शरणागति से प्रेम कौ जाग्रति होती 
है । कर्तव्य-परायणता परम शान्ति से, असंगता स्वाधीनता से 
एवं शरणागति अगाधप्रियता से मानव को अभिन्न करती हे। 
इस दृष्टि से शिक्षा के साथ-साथ दीक्षा अत्यन्त आवश्यक दहै । 
किस मानव को आरम्भमें केसी दीक्षा लेनी है, यह्‌ उसकी रुचि, 
योग्यता एवं सामथ्य पर निभर है, यद्यपि प्राकृतिक विधान के 
अनुसार मानव-मात्रकी मांग एकहै गौर उसी मांग को उसने 
शान्ति, स्वाधीनता तथा प्रेम के स्वरूपमें वरण किया है । शान्ति 
सामथ्यं की, स्वाधीनता चिन्मयता की ओर प्रेम अनन्त रसका 
सोत है । सामथ्ये चिन्मयता एवं रस से परिपूणं जीवन कौ मांग 
मानव-मात्र की अपनी मांग दहै । दायित्व पूरा करनेपर मांग 
स्वतः पूरी होती है, यह विधान है । इस दृष्ट से शिक्षा के साथ- 
साथ दीक्षा अनिवायं है । दीक्षा के बिना मागि अर्थात्‌ लक्ष्य क्या 
है ओर उसकी प्राप्चिके लिए दायित्व क्याहै इसका विकल्प 
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रहित निर्णय सम्भव नहीं है, जिसके बिना स्वतो मुखी विकास 
सम्भव नहीं है । दीक्षाका बाह्य रूप भले ही भिन्न-भिन्न प्रकार 
का प्रतीत हो, किन्तु उसका आन्तरिक स्वरूप तो कर्तव्य-पराय- 
णता, असंगता एवं शरणागति में ही निहित है । इतना ही नहीं, 
कत्तेव्य की पृणता में असंगता ओर असंगतता कौ परावधि नें 
शरणागति स्वतः आ जाती है। कत्तेव्य-परायणता के बिना 
स्वाथ-भाव का, असंगता के बिना जडता का ओर शरणागति के 
बिना सीमित अहम्‌-भाव का सर्वाशमें नाश नहीं होता । स्वाथं- 
भावने ही मानवकोसेवासे ओर जडताने ही मानव को चिन्मय 
जीवन से एवं सीमित अहम्‌-भावने ही प्रेम से विमुख किया है 
जो विनाश का मूल है । स्वा्थंभाव, जडता एवं सीमित अहम्‌- 
भाव कानाश, दीक्षामें ही निहित है, 


व्यक्तित्व कौ सुन्दरता में शिक्षित होने के लिए मानव को 
शिक्षकों की अपेक्षा होती है; पर व्यक्तित्व के मोह के नाश में 
दीक्षित होने के लिए मानव को अपनो ओर देखना होता है । 
अपनी ओर देखने पर ही अपने दायित्व भौर माग का बोध होता 
। । दीक्चाकौी पाठशाला एकान्त गौर पाठ मौन है। शिक्षा 
अनन्त से प्राप्त सौन्दयें है ओर दीक्षा अनन्त का प्रकाश है । 
सौन्दयं का सद्ष्यय प्रकाश से ही सम्भव है। शिक्षा मानवको 
उपयोगी बनाती है ओर दीक्षा सभीकेकऋणसे मक्त करती है। 
ऋण से मृक्त हुए बिना शान्ति, स्वाधीनता तथा प्रम के साम्राज्य 
मे प्रवेश नहीं होता, जो वास्तविक जीवन है । 





१.९. वैन) दक रक्कः, वे 


-> सै अन्ड ४ .गृी 





विङव-जान्ति 


यह सभी को विदितदहैकिबल का दुरुपयोगही एकमात्र 
अशान्तिकामूलहै। अब विचार यहुकरनाहै किमानव-समाजं 
बल का दुरुपयोग क्यों करता है ? इस सम्बन्ध मे विचार करने 
से यह स्पष्ट विदित होगा किं जब तक परस्पर प्रीति-भेद नहीं 
होता तब तक बल के दुरुपयोग का संकल्प ही उत्पन्न नहीं होता । 
अतः यह निविवाद सिद्धै कि एकमात्र प्रीति-भेदही बल के 
दुरुपयोग में हेतु है, जो अशान्तिकामूनदहै। प्रीति आत्मीयता 
से जाग्रत होती है । किसी अन्य प्रकारसे प्रीति का प्रादुर्भाव 
सम्भव नहींदहै। जब तक मानव सवत्मिभाव स्वीकार नहीं 
करता, तब तक प्रीति की एकता सम्भव नहीं है । यद्यपि समस्त 
विश्व का आश्रय तथा प्रकाशक एक है; परन्तु इस मौलिकता 
को भूल जाने से बाह्य-अनेकता के कारण मानव भिन्नता स्वीकार 
करलेताहै। कारणकी एकताहोनेपरभी कायंमें भिन्नता 
होती है, यह रचना की शोभा है । प्रत्येक वृक्ष का बीज एके होने 
पर भी वृक्ष मे अनेकता का दशन होता है । पर बीज की एकता 
ओर वृक्ष कीं अनेकता को मानव बुद्धि-टष्टिसे देख सकता है । 
इन्द्रिय-टष्टिसे बीजमें वृक्ष का दशेन नहीं होता, परन्तु बृद्धि- 
हृष्टिसे तो बीजके स्थूल भागकी कौन कहै, अव्यक्त भागमें 
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भो समस्त वृक्ष दिखाई देतादहै। इसी प्रकार जब मानव 
दन्द्रिय-हष्टि से असंग होकर बुद्धि-टष्टि के प्रभाव से प्रभावित 
होता है, तब ग्यक्तिगत भिन्नताहोने पर भी समस्त विश्व से 
एकता स्वीकार करता है । बाह्य भिन्नताके आधार पर कमंमें 
भिन्नता अनिवायं है, पर आन्तरिक एकता होने के कारण प्रीति 
को एकता भी अत्यन्त आवश्यक है । पर मानव जब इस वास्त- 
विक्रताको भूलजाताहै, तब कमं की भिन्नता के साथ-साथ 
प्रोति को भिन्नता मान बेठता है, जो संघषं का मृल है । प्राकृतिक 
नियमानुसार कमं कौ भिन्नता भी पारस्परिक एकता को ही सिद्ध 
करती है । यदि भिन्नतान हो तो एक-दूसरे के प्रति पारस्परिक 
उपयोगिता ही सिद्धन होती । नेत्र से जब देखते ह तब पैरसे 
चलते हैं । दोनों की क्रिया मे भिन्नता है पर वह भिन्नता नेत्र 
ओौर पर की एकता मेहतु है । उसी प्रकार दो व्यक्तियोंमे, दो 
 वर्गोमें, दोदेशोंमें एक-दुसरे को उपयोगिता केलिए ही 
भिन्नता है । उपयोगिता होने के कारण भिन्नतामें भी एकता 
ही सुरक्षित रहती है । इस हृष्टि से यह स्पष्ट विदित होता है कि 
जब दूसरों कौ उपयोगिता में अभिरुचि नहीं होती, तब भिन्नता 
भेद को जन्मदेती है जो सव्षकामूलहै। व्यक्तिगत रूप से 
जिसे जो प्राप्त है, उसकी उपयोगिता दूसरों के प्रतिदहै ओर 
दूसरोंकोजो प्राप्त है, उसकी उपयोगिता अपने प्रति दरै। पार- 
स्परिक आदान-प्रदान भिन्नतासे ही सम्भव है । पर इस रहस्य 
कोभूल जाने से भिन्नता एकता में परिणत नहीं होती ओर 
उसके न होने से प्रीति-भेद उत्पन्न होता है जो संघषं कामृल 
है । प्रत्येक ग्यक्ति, वग, देश यदि दूसरों की उपयोगिता में प्राप्त 
वस्तु, सामथ्यं एवं योग्यता भ्यय करे, तो एक-दूसरे के पूरक हो 
सकते हैँ ओर फिर परस्पर स्नेह की एकता बड़ी ही सुगमता 
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पूवकं सुरक्षित रह सकती है जो विकास का मूल है । यह्‌ सभी 
को विदित दहै किं जिस किसीकोजो कुछमिलाटहै वहु उसका 
व्यक्तिगत नहीं है, अर्थात्‌ समि शक्तियों से निमितदहै। इसी 
कारण मिला हुआ अपने लिए उपयोगी नहीं होता, अपितु 
दूसरोंकेलिएहोतादहै। जिस प्रकार चिकित्सक रोगियोंके 
लिए ओर रोगियोंके पासजोकृठहै वहु चिकित्सक के लिए 
उपयोगी होता है, उसी प्रकार परस्पर जितने सम्बन्ध हैँ उनं 
सभीमेयह स्पष्टहीदहै कि परस्पर आदान-प्रदानमेही एक 
दुसरे की पूति निहित है । इस वेधानिक सत्य का अनुसरण करने 
पर ही समस्त संघर्षो का अन्त हो सकता है । भिन्नता के भाधार 
पर जो संघषं उत्पन्न होते हैँ उनके मूल मे अकत्तव्य ही होता 
है । भिन्नता वास्तव में संघषेका कारण नहीं है ओर एकता में 
संघषं है ही नहीं । बाह्य-भिन्नता ओर आन्तः क-एकता के 
अतिरिक्त समस्त विश्व कुछ नहीं है । विश्व एकता ओर भिन्नता 
का बड़ा ही अनुपम चित्रहै; पर इस कला को कोई विरले 
मनीषी ही देख पाते है । विज्ञानवेत्ता का विज्ञान, कलाकार की 
कला, साहित्यकारों का साहित्य दूसरों की पृतिमेही जीवित 
है, पर जब इस वास्तविकता को भूल जाते हँ ओर अपने-अपने 
व्यक्तिगत सुख-लोलुपता कौ पृति के लिए विज्ञान, कला, साहित्य 
आदि का उपयोग करने की भावना उत्पन्न कर लेतेहै, तब 
भिन्नता में एकता का दशन नहीं कर पाते । यद्यपि व्यक्तिगत 
सुख का सम्पादन किसी अन्यकेद्धाराही सम्भवहोताहै परन्तु 
सुखासक्तिके कारण हम दूसरों की हित-कामना में रत नहीं 
रहते, अपितु अपने मान ओरभोगपरही दृष्टि रखते हैँ । उसी 
कापरिणामदहै कि विश्व मे अशान्ति का जन्म होता है। विश्व- 
शान्ति के लिए मानव-समाज को दूसरों की हित-कामना को 
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अपनाना होगा । प्राकृतिकं नियमानुसार परहित में ही 
अपना हित निहित है । इस मौलिकता को भूल जाने के कारण 
१र-हित में रति नहीं रहती, जिसके न रहने से ही भिन्नता में 
एकता का दशंन नहीं होता । इतना ही नहीं, ग्यक्तिगत सुखा- 
सक्तिने ही आन्तरिक एकता का साक्षात्कार नहीं होने दिया; 
कारण, किं सुखासक्ति मानवको मिले हुए के अभिमानमें 
आबद्ध करतो है ओर फिर मानव प्राप्त वस्तु, योग्यता, 
सामथ्यं आदि से तदृरूप हो जाता है जिसके होते ही समता 
के साम्राज्य में प्रवेश नहीं होता। अतः सुखासक्ति मानव को 
आन्तरिकं एकता का भी अनुभव नहीं होने देती । इसं हृष्टि से 


सुख का प्रलोभन ही अशान्तिकाम्‌लदहै। 


पर-पीड़ासे पीडति होनेपरही सुखासक्तिका सर्वाशमें 
नाश होता है ओर फिर अपने आप पारस्परिक एकता सुरक्षित 
रहती है । इस दृष्ट पे पर-पोडा को अपना लेना ही भिन्नता में 
एकता का बोध करानेमें समथंदहै। दूसरोंके सुख की सहन न 
करने पर भौ पारस्परिक संघषे उत्पन्न होताहै, जो एकता में 
भिन्नता को पोषित करताहै। दुःखियों को देख करूणित ओर 
भुखियों को देख प्रसन्न होने पर हौ भिन्नता में एकता का दशन 
होता है । करुणा व्यक्तिगत सुखासक्तिके नाश में समथं है ओर 
प्रसन्नता निष्कामता को सुरक्षित रखती है; कारण, कि खिन्नता 
को भूमिमेकाम की उत्पत्तिहोती है। सुखासक्ति का नाश 
तथा निष्कामता सुरक्षित रहने पर स्वाधीनता एवं शान्ति की 
प्राप्ति होती है । स्वाधीनता चिन्मय जीवन से अभिन्न करती है 
ओर शान्ति से आवश्यक साम्यं की अभिव्यक्ति होती है। 
चिन्मय जीवन से अभिन्न होने पर मिले हुए का सदुपयोग स्वतः 
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होनै लगता है, जो पारस्परिक एकतामे हेतु है । असमथता के 
कारणही व्यक्तिकोजो करना चाहिये, उसे वह्‌ नहीं कर पाता 
ओरनो नहीं करना चाहिये उसे कर बवेठता है। इस कारण 
मसम्थेता का अन्त करना अनिवायंहै। जो कुछ नहीं कर 
सकता, वह असमथं नहीं है । कुछ न करने की स्थितितो सब 
कुष्ठ करने पर ही आतीदहै। जो नहींकरना चाहिये उसे कर 
बेठना ही असमथंता है । शान्तिके सुरक्षित रहने पर वह्‌ सामथ्यं 
अ।तो है जिससे अकत्त व्य की उत्पत्ति नहीं होती ओर कत्त व्य 
का अभिमान नहीं रहता, अर्थात्‌ दोषों की उत्पत्ति नहीं होती 
ओर गणो का अभिमान नहीं रहता, जिससे परि च्छिन्नता मिट 
जातो है। परिच्छिन्नता के मिटते हो अनेकतामे एकता का 
स्वतः बोध होताहै। इस हृष्टि से गुणों के अभिमान तथा दोषों 
को उत्पत्ति मे ही समस्त-संघषं पोषित होते है, जिसका मूल 
सुखासक्ति तथा खिन्नता है । भुखासक््ति पराधीनता मे ओर 
खिन्नता क्षोभ मे जाबद्धकरती है) पराधीन मानवही द्सरों 
से सुख को जाशा करते हँ ओर क्षोभित मानव अपने दुःखका 
कारण दूसरों को मानते है, जो वास्तव मेंप्रमादहै। दूसरों के 
सुख में सहयोग देने से ही पराधीनता कानाश होता है भौर 
अपनेदुःखकाकारणकिसीओरकोन माननेसेहीक्षोभ्र नाश 
होता है । पराधीनता तथाक्षोभकानाशहोने परही शान्ति 
तथा स्वाधीनता को अभिव्यक्ति होती है। स्वाधीन होने पर 
स्वतः समता प्राप्त होतीहै। समताके साम्राज्यमे अशान्ति 
नहीं है । शान्तिको भूमिमे ही कत्तं व्य-पालन की सामथ्यं तथा 
निस्सन्देहता के लिए विचार का उदब होता है। कत्त व्य-पराय- 
णता अनेकता मे एकता का स्पष्ट बोध कराती है ओर सन्देह- 
रहित होने पर ही निश्चिन्ता तथा निभेयता प्राप्त होती है । 
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निश्चिन्तता व्यथे चिन्तन से रहित कर वतमान को सरस बनाती 
है । वतमान कौ सरसता निविकारतां को सुरक्षित रखती है, 
जो सवेदा सभी के लिएहितकरदहै; कारण, कि विकारो की 
उत्पत्ति से ही अहित-कर चेष्टाए होती है, जो सर्वथा त्याज्य हैँ । 
निभेयता मामव को एेश्वयं प्रदान करती है, अर्थात्‌ उस पर कोई 
विजयी नहीं हौ सकता, पर इसका अथं यह्‌ नहीं है कि वह्‌ 
दूसरों को पराजित करता है। निभेयता आ जाने पर मानव 
सभी को अभयदानदेताहै। भयभीत मानव ही दूसरों को भय 
देता है । इतना हौ नहीं, भयभीत होने पर ही दूसरों के विनाश 
की भावना उत्पन्न होती है । इस हृष्टि से निभेयता मे ही अहिसा 
निहित है । हिसा का अन्त होने पर स्वतः शान्ति की स्थापना 
होतो है। इस दृष्टि से मानव-समाज जब तकं निश्चिन्त तथा 
निभेय नहीं हो जाता, तब तक शान्तिकी स्थापनाक्िसी भी 
प्रकार सम्भव नहीं है। भयभीतहोनेसे ही मानवने विनाश- 
कारी वज्ञानिक आविष्कार किये । पर बल का दुरुपयोग करने 
पर कभी भी बल सुरक्षित नहीं रहता । इस कारण निभेयता के 
विना कभी भो बल का सदुपयोग सम्भव नहीं है । अतः निभेय 
होकर अभयदानदेनेपर ही मानव विश्व-शान्ति को सुरक्षित 
रख सकता हे । 


यह सभौ को विदित है कि निबेल सबल से भयभीत होते 
है । अतएव सबल निबेलों को अभय दान प्रदान करं। एेसा 
करने से सबल बल के अभिमान से रहित होगा ओर सबल तथा 
निबेल का भेद मिट जायगा, जिसके मिटतेहीदो व्यक्तियों मे, 
वर्गो मे, देशो मे, मजहबो, मत-सम्प्रदायों तथा दलों मे स्वतः 
एकता होगी जो शान्ति में हेतु है । एकता का बोध न रहने पर 
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ही संघषं उत्पन्न होते हँ, जो विनाश के मून है । यह प्रत्येक 
मानव का अनुभव है ङ्गि जब वह सृष्टि कौ ओर देवता हैतो 
उसे सारा विश्व एक इकाई के रूपमे ही प्रतीत होता है। आज 
तक क्रिसी दाशेनिक ने यह नहीं कहा कि समस्त सृष्टि एक नहीं 
है । अनेकता उसी एक की शोभादहै, ओर कुछ नहीं । अनेक 
होने पर भौ सभी काआधार ओर प्रकाशक एक हीहै। फिर 
भी मानव असावधानी के कारण एक इकाई के अन्त्ंत अनेकों 
भेद मान लेता है । स्वरूप से सृष्टि मे भेद नहीं है । केवल बाह्य 
भिन्नता के आधार पर काल्पनिक भेद है । वास्तविकता की 
खोज करने पर काल्पनिक भेद मिट जाता है, जिसके मिटते ही 
वास्तविकता का अनुभव होता है भौर फिर स्वतः पारस्परिक 
एकता हो जाती है जिसके होते ही प्रीति का उदय होताहै जो 
अकत्त व्य, असाधन ओर आसक्तिकेनाश मे समर्थ है । प्रीतिके 
अभाव में ही अकत्त ग्य की उत्पत्ति होती है । साधन ओर जीवन 
को भिन्नताके मूलमें भी प्रीति का अभाव ही है। समस्त मास- 
क्तियां उसी समय तक ही जीवित रहती हैँ जिस समय तक प्रीति 
का प्रादुर्भाव नहीं होता । 

एसी कोई संकोणंता नहीं है जिसके मूल में किसी-न-किसी 
प्रकार को आसक्तिन हो; कारण, कि आसक्ति मानव को असीम 
से विमुख कर सीमामें, चेतनासे विमुख कर जडता मे ओर 
स्वाधीनता से विमुख कर पराधीनता मे आबद्ध करती हे । प्राप्त 
वस्तु, योग्यता, सामथ्यं आदि का उपयोग कामना-पूति में करने 
से ही आसक्ति उत्पन्न होती है । कामनाओं का उद्गम एक-माज्न 
निज विवेक का अनादर ही है । जब मानव जाने हृए से प्रभावित्त 
नहीं होता तव॒ किये हुए मे आबद्ध होता है, जिसके होते ही 
देहाभिमान पोषित होता है ज्ौर फिर भिन्न-भिन्न भ्रकार्‌ की 
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परिच्छिन्नताएं उत्पन्नहो जातीहै, जो भेदको पोषित करती 
है । परिच्छिन्नताओं मे आबद्ध मानवही अशान्तिको जन्म 
देता है । व्यक्तिगत भिन्नता यद्यपि सृष्टिकी शोभा टै, परन्तु 
उसके आधार पर मानव अनेकों भेद स्वीकारकर लेता है। उसका 
बड़ा हो भयंकर परिणाम यह होतादहैकि प्रीति कौ एकता 
सुरक्षित नहीं रहतो ओर फिर परस्पर वह कर बेठतेहैँ जो 
नहीं करना चाहिये । न करने वालो बातोको करनेपर ही 
मानव-समाज कत्तव्यसे विमुख होत। है। यदि व्यक्ति कै व्यक्ति 
गत जीवन मे, परिवार, समाज तथा विश्वमे शान्ति स्थापित 
करनी है. तो प्रत्येक व्यक्ति, वगे, समाज, देश, मत, सम्प्रदाय, 
मजरहब, वादके लोगोको सर्वाशमे हढ़तापू्वेक उन सभी 
कृतियों का व्याग करना होगाजो नहीं करना चाहिए । जब 


मानव किसी भय तथा प्रलोभन से प्रेरित होकर वह कर बेठता , 


है जिषे बह स्वयं जानता है कि नहीं करना चाहिये, तब न तो 
कत्तं व्य की स्मृति ही रहती है ओर न मानव कत्त व्य-निष्ठ ही 
हो पातादहै। प्राकृतिकं नियमानुसार जो अपने कत्तव्य को 
भूलतादहै; उतेह दूसरों के क्त्तव्यको चर्चाकरनेका रोग 
उत्पन्न हौ जातादहै, जो पारस्षरिक एकता सुरक्षित नहीं रहने 
देता । अशान्तिके मूल में यहो प्रतीत होता हैकिदूसरों के 
कत्तं व्य पर दृष्टि रखने से अपने-अपने कत्तव्य की विस्मृति होती 
है ओर परिणाम मे अशान्तितथा संघषं ही पोषित होते हैँ। 
यद्यपि दूसरों के कत्त व्य का ज्ञानं भले ही ठीक हो, परन्तु जब 
तक कर्ता स्वयं अपने कत्तं व्य से परिचित नहीं होता, तब तक 
वह्‌ उसका विधिवत्‌ पालन नहीं कर पाता । कत्तेव्य-परायणता 
दूसरोंके हृदय में कत्तव्यकीप्रेरणादेती है, भौर फिर सभी 
स्वतः कत्त व्य-पालन में तत्पर होते हैँ । अपने-अपने कत्तव्य का 
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पालन करने षर परस्पर मे आन्तरिक एकता स्वतः हौ जाती 
हे । बाह्य भिन्नता आन्तरिक एकता को भंग नहीं कर पाती, 
अपितु एकता से जाग्रत प्रियता बाह्य भिन्नता भें भी एकता का 
ही पाठ पट्ावो है, जो विकास का मूल है) 


प्राकृतिक नियमानुप्तार अपने में अपनी प्रियता स्वभावसिद्ध 
है, परन्तु अपने से अपरिचित रहने पर वह्‌ प्रियता आसक्ति का 
र्पधारणकरलेतीहै। इसी दशा में मानव अपनी ही मान्यता, 
धारणा, चिन्तन, रहन-सहन, आदि को दूसरों मे देखना चाहत्ता है। 
जब्र उसे नहं देख पाता, तब अपने मे ओर दूसरों मे भेद मान लेता 
है ओर फिर विनाशकारी प्रयोगो द्वारा बल-पूर्वंक दूसरोंको 
अपने अधीन करना चाहता है ओर यह भूल जाता है किं मानव 
को स्वाधोनता स्वभावसेप्रियदहै। किसीकी स्वाधीनता का 
अपहरण करना ही अपने कोपराधीन करनेकी तैयारी है। 
पर यह रहस्यवे दी मानव जान पाते हैँ जिन्हने अनेक 
भेद होने षर भौ प्रीति कीएकतास्वीकार कीरहै। प्रीति की 
भिन्नता के समान ओर कोई अकत्तव्य कौ उत्पत्ति का ओर्‌ 
दूसरा कोई कारण नहीं है । समस्त दोषों कौ उत्पत्ति तभी होती 
है जव परस्पर प्रीति कौ एकता नहीं रहती । दोषों का समल 
नाश तभी होता है जब सभी के प्रति प्रियता हो । प्रियता स्वतः 
बुराई को उत्पन्न ही नहीं होने देती तो फिर किसी बुराईके 
करने काप्रश्न ही नहीं रहता । प्रियता पूर्वकं सुधारमें भी 
सुरक्षा का भाव सतत्‌ रहता है । विनाश की भावना उत्पन्न ही 
नहीं होती दहै। इस हष्टिसे प्रियताके साम्राज्यमें ही शान्ति 
तथा स्वाधीनता सुरक्षितं रहती है । अविचल शान्ति अगध ४ 
्रियता में हौ निहित है, ओौर अगाध्रियता सर्वात्मिभावसेही ` 
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जाग्रत होतो है। इस कारण समस्त विश्व एक जीवन है, इस 
वास्तविकता को अपना लेने पर ही विश्व-श। न्ति सम्भव है । 


विश्व-शान्ति सुरक्षित रखने के लिए मानव-समाज ने दो 
मान्यताए स्वोकार कौ--राष्टोयता तथा मजहब, अर्थात्‌ न्याय 
ओरप्रेमकेद्वाराही शान्तिको सुरक्षित रखने का प्रयास किया। 
परन्तु जब तक मानव अपने प्रति न्याय ओौर दूसरों के प्रति प्रेम 
को नहीं अपनायेगा तब तक शान्ति का सुरक्षित रखना किसी भौ 
प्रकार सम्भवन होगा। जसी भौ परिवारमें अशान्ति कव 
होती है ? जब परिवार के सदस्य अपने-अपने सुख के लिए दूसरों 
के प्रति न्याय करते हैँ ओर यह भूल जाते हैँ कि न्यायतो अपने 
प्रति करना था । दुसरोंकेसाथतोप्रेमहीक्रियाजा सकताहे। 
प्राकृतिक नियमानुसार न्याय से निर्दोषता ओौर प्रेम से अभिन्नता 
सिद्ध होती है । जब मानव अपने प्रति न्याय नहीं करता, तब 
उसमे किसी-न-किसी अंश में दोष उत्पन्न होही जातेदहै। ओर 
जब दूसरों से प्रेम नहीं करता तब किसी-न-किसी भंशमें भेद 
उत्पन्न हो ही जाता है। दोषों तथा भेद की उत्पत्ति होने पर 
पारिवारिक शान्तिभगहो जातीदहै। समस्त विश्व भौ एक 
विराट परिवारदहै ओर कूठ नहीं । यदि दूसरों के प्रति प्रेम 
तथा अपने प्रति न्याय नहीं किया, तो विश्व-शान्ति सम्भव नहीं 
है । प्रेममें त्याग ओर न्याय में तप स्वतः सिद्धहै। त्याग चिर 
शान्ति, स्वाधीनता एवं एकता से अभिन्न करताहै ओर तप 
असमर्थता का अन्त करता है, अर्थात्‌ तप से आवश्यक सामथ्यं 
को अभिव्यक्ति होती है । अतः अपने प्रति न्याय तथा दूसरोंके 
प्रति प्रेम वही कर सकता है जिसे तप ओर त्याग अभीष्ट हो। 
अब विचार यह्‌ करनाहैकितपका वास्तविकस्वरूपक्याहै? 
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निर्दोषता को सुरक्षित रखने के लिये बड़ीसे बड़ी कठिनाइयों 
को सहषं सहन करना तप हं भौर अहम्‌ ओरममका सर्वाशमें 
नाश करना त्याग हे। निर्दोषि-जीवन को मांग सभीको सदेव 
रहती हे ओरप्रेम स्वभावसेही दूरी, भेदतथा भिन्नताका 
अन्त करनेमे समथंहं । इस हृष्टि से प्रत्येक न्यक्ति, देश, राष्ट 
तथा समाज को अपने-अपने प्रति न्याय ओौर अन्यके प्रतिप्रेम 
का वर्तव करना अनिवायं है। यही महामन्त्र है व्यक्तिगत, 
पारिवारिक, सामाजिक, राष्टरगत तथा विश्वगत शान्ति को 
सुरक्षित रखने का; पर यह रहस्य तभी स्पष्ट होगा जब अपने में 
अपनी जानी हुई भूल न रहै ओरकीहूईभूल को पूनः न दुह- 
राया जाय, अपितु अपने प्रति होने वाली बुराई का उत्तर बुराई 
सेन देकर यथाशक्ति भलाई से दिया जाय तब अनेक भेद होने 
षर भी एकता सुरक्षित रही जो शान्ति कौ जननी है । 
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उप्सहार 

मानव-दशंन मानव-मात्र का अपना दशन है। प्राटृतिक 
नियमानुसार अपने मे अपनी सबसे अधिक प्रियता होती है । इस 
कारण जब तकं मानव अपने जाने हुए कास्वयं आदर नहीं 
करता तब तक वहु सन्देह रहित नहीं होता । निस्सन्देहता के 
बिना सर्वतोमुखो विकास सम्भव नहीं है। इस दृष्टि से यह्‌ 
स्पष्ट ही विदित होता है कि मानव-जोवन की साथकता के लिये 
 सन्देह-रहित होना अनिवायेहै। दैवे हृएमे तथासुने हुए में 
विक्त्य भी हो सकता है, परन्तु जाने हुए मे विकल्प नहीं होता । 
अतएव अपने जने हुए कै प्रभाव मे हौ निस्सन्देहता निहित दहै। 
अब विचार यह्‌ करनाहै किं अपनादेखा हुआ क्याहै! 
सुना हुञआक्याहै? ओर जानाहृआक्याहै? देखा हुआ वही 
है जो इन्दरिय-हष्टि तथा बुद्धि-टष्टि का विषयह्‌ ओौर सुना हुआ 
वही ह जो इन्द्रिय आदि का विषय नहीं हं ओर जाना हुआ देखे 
हुए तथा सुने हुए से विलक्षण ह; कारण, कि जानना किसी की 
अपेक्षा नहीं रखता अपितु ज्ञाता स्वयंहौी जानताहं। द्रष्टामें 
ओरज्ञातामेंएक बड़ा भेदयहहं किंद्रष्टा हष्टिके आश्रित 
हृश्य का अनुभव करता हे, परन्तुज्ञाताको किसीदटृष्टि की 
अपेक्षा नहीं होती, वह स्वयं ही जानता हे । परन्तु यह्‌ रहस्य 
तभी स्पष्ट होता हे जब द्रष्टा देखने के रागसे रहित जिज्ञासु 
होकर ज्ञाता से अभिननहोताहे। जो देखने मे आसक्त हे, उसी 
मे हश्य के प्रति सन्देह उत्पन्न होता हु; कारण कि हश्य स्वभाव 
से ही सतत्‌ परिवतंनशील हे, किन्तु मानव की माँग नित्य-जीवन 
कहूं । ह्य के आश्चयमें जबर्मांग कौ पृति नहीं होतीतवब | 
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बेचारा मानव विवश होकर भोक्ता-भाव को त्याग, जिज्ञासु होता 
हं । जिजास्ताभोगकेरागको खाकर स्वयं पूरीहोतीहे ओर 
फिर द्रष्टा ज्ञातासे अर्भिननहोजाता है। इस तथ्य से यह स्पष्ट 
हो जाता है कि देखा हुआ बोध नहीं हं । देखना एक प्रकार का ` 
भोगहं; कारण, कि देखने से दृश्य का प्रभाव अंकित होताह 
जिसके होने से मानव देहाभिमान मे आबद्ध होताहै, जो परा- 
घीनता का मूल हे । पराधीनता किसीकोभी स्वभावसे त्रिय 
नहीं हे । इस हृष्टि से देहाभिमान का अन्त करना अनिवायेहै 
जो एकमात्र जाने हृए के प्रभाव से ही सम्भवहें । इस वास्तविक 


मांग की पति के लिये मानव-मात्र को अपने दशेन का अनसरण 
करना अनिवायं ह । 


जो देखा हुआ है बह सुना हुआ नहीं है । इसका अथं यह्‌ ` 
नरींहै कि सुना हुआ केवलश्रोत का विषय है । सर्वेन्द्रियां अपने- 
अपने विषय की द्रष्टा ह। अतः सुने हृएके अथं मे केवल उसे 
लेना दहै जो इन्द्रिय, बुद्धि आदि से अतीतहै। इसटष्टि से देखे 
हए ओर सुने हुए मे भेद है । देखे हृए के प्रति जिज्ञासा होती है, 
जिसे कभी नहीं देखा उसके प्रति आस्था हो सकती ह, जिज्ञासा 
नहीं । जिसके प्रति जिज्ञासा होती टै उस्र पर विचारकियाजा 
सकता दै ओर जिसे केवल सुना है उक्तसे आस्था, श्रद्धा, विश्वास 
पूवक आत्मीयता स्वीकार की जाती है जो प्रियत्ता की जननी हे। 
देवे हृए पर सन्देह होने से जब तीव्र जिज्ञासा जाग्रत होती दहै, 
तब स्वतः विचार का उदय होता दहै, जिसके होते हौ अविचार 
का नाश तथा वास्तविकता से अर्भिन्नता स्वतः हो जातो है । इस 
हृष्टि से जिज्ञासा तथा आस्था दोनों ही मान्तव-जीवेन के स्त्रतन्त्र 
पथ है | वास्तविकता से अभिन्न होने प्रर उसमें आस्था ओर 
प्रियतासे दूरी तथा भेद मिट जाने पर वास्तविकता का बोध 
स्वतः होता है । जिज्ञासा भौर आस्था दोनों स्वतन्त्र पथ होने 
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पर भी परिणाम में समान अथं रखते हैँ । अतः मानव अपनी 
रुचि, योग्यता एवं सामथ्यं के अनुसार आस्था अथवा जिज्ञासा, 
किसी भी पथ को अपनाये, लक्ष्य की प्राप्ति अवश्य होती है । 
जिज्ञासा तथा आस्था अपना लेने पर, प्राप्त परिस्थिति का 
सदुपयोग दोनो ही पथों मे समान अर्थं रखता है, अर्थात्‌ प्राप्त 
परिस्थिति का सदुपयोग विश्वासी तथा जिज्ञासु दोनों ही के 
लिये अनिवायं है । 

प्रत्येक मानव को विवेक रूपी प्रकाश तथा इन्द्रिय एवं 
बुद्धि-टष्टि प्राप्त हैँ । दोनों ही दृष्ियां एक ही प्रकाश से कायं 
करती हँ परन्तु दोनो का प्रभाव भिन्न-भिन्न होता है । उपयो- 
गिताकीहष्टिसेदोनोंही हृष्टियां आवश्यक हैँ । इद्धिय-दृष्टि 
के प्रभाव राग को उत्पत्तिमें ओर वुद्धि-टृष्टिका प्रभःव राग- 
रहित करनेमे हेतुहै। यह क्रम कबसे आरम्भ हुआ है, एेति- 
हासिक ष्टि से इसका निणेय सम्भव नहीं है । किन्तु इन्दरिय- 
हृष्टि का उपयोग ओर बुद्धि-हष्टि का प्रभाव विकास कामूल 
है । इन्द्रिय-हष्टि का प्रभाव मानवको पराधीनता में आबद्ध 
रखतादहै जो उसे अभीष्ट नहींहै। इसका अर्थं यह नहींहै कि 
इन्द्रिय -दष्टि मे कोई दोष है । इन्द्रियां तो बेचारी करण हैँ कर्ता 
नहीं । इन्द्रिय-हष्टि कत्तेव्य-कमे के लिये उपयोगी है । मंगलमय 
विधान से मानवको बद्धि-हष्टि केवल इसीलिये मिली है कि 


~~~ ~~~] 


वेह इद्द्रिय-हष्टि का उपयोग करते हृए भी उसके प्रभाव से 
रहित हो जाय। मिले हृए का दुरुपयोग भारी भूल है ओर 


य्‌ जनः योग सजगताहै । भूल में हास ओर सजगता मे विकास 
निहि ह | + 

ह्य एक, द्रष्टः एक ओर ष्टि दोहै । इस कारण द्रष्टा 
कोएकही हश्य के सम्बन्ध में दोनों रष्टियों का उपयोग करना 
 है। इन्द्रिय-हष्टि का उपयोग विद्यमान राग की निवृत्ति में 
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साधनरूप हो सकता है । परन्तु कब ? जब प्रत्येक प्रवृत्ति, प्रवृत्तिं 
की वास्तविकता जानने के लिए की जाय। प्रवृत्ति मे जोवन- 
- बुद्धि स्वीकार करना प्रवृत्ति को वास्तविकता से अपरचित रहना 
है, जो अवनति का मूल हैँ । नवीन राग की उत्पत्ति न हो, इसी 
उद्देश्य की पूति के लिए बुद्धि-टष्टि मिली है । इन्द्रिय-टष्टि के 
दारा आसक्ति का पोषण करना ओर बुदि-हष्टि से विवादी 
होना दुष्टियों का दुरुपयोग है, जिसका मानव-जीवन मे कोई 
स्थान ही नहीं है । जब बुद्धि-दुष्टि का सदुपयोग करने पर मानव 
इन्द्रिय-दष्टि के प्रभाव से रहित होता है तब प्रत्येक कायं के 
अन्त मेँ इन्द्रिय-दुष्टि स्वतः मनमें विलीनहोती है ओर मन, 
निधिकल्प होकर बुद्धि में विलीन होता है, जिसके होते ही बुद्धि 
समहोती है जो विकास कामूल है। पर बुद्धि के सम होने 
मात्रमेही मानवकोमांग पूरो नहीं हो जाती; कारण कि, निवि- 
कल्प स्थिति निधिकल्प वोध नहीं है । निविकल्प बोधके बिना 
निःसन्देहता सुरक्षित नहीं रहती । इस कारण बृद्धि के सम होने- 
मात्रमें ही सन्तुष्ट होना भूल ही है, पर इसका अथं यह नहीं है 
कि बुद्धि के सम होने का उपायन क्रिया जाय । बृद्धि के सदुप- 
योगसे ही बद्धिसम होती दहै। मिले हृए के सदुपयोग का 
दायित्व मानव-मात्र पर है । | 

असफलता का एक-मान्र कारण मिले हृए का दुरुपयोग, 
जाने हुए का अनादर तथा सुने हूए में अविचल आस्था न करना 
है । मिले हृए का दुरुपयोग करने की प्रवृत्ति तभी मानव में होती 
है जब वह जाने हृए का आदर तथा सूने हृए मे आस्था नहीं 
करता । इस दृष्टि से यह स्पष्होजाताहै कि मानव-जीवन में 
असफलता केवल मानव ही कौ भ्रूल से है) अब यदि कोई यह 
कहे कि मानव को मिले हुए के दुरुपयोग, जाने हए के अनादर 
तथा सूने हए में अनास्था करने की स्वाधीनता क्यों मिलीहैः? 
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यह केसी विडम्बना ह ? जिस विधान से मानवको स्वाधीनता 
मिली दै उसका मनव को आदर करना चाहिश अथवा 
अनादर ? गम्भीरता से विचार करं, यंदि स्वाघोनतानदीः 
जाती तो क्या मानव को कोई महिमा होती ? मानव का महमा 
उसे अभीष्ट है, जिसने उसका निर्माणः किया है । क्या अपने 
परम-सुहूद के ईस विधान का अनादर करना चाहिष्‌ ? क्या 
मानव पशु-पक्षियों की भांति प्राकृतिक षराधीनता में आबद्ध 
होकर अपनी मांगकी पूतिमे समथ होता ? कदापि नहीं)! 
मिली हुई स्वाधीनता के लिए उसे अपने रचयिता को अहैतुकी 
कपा का अनुभव करना चाहिये कि उस पर आक्षेप? न जाने 
उन्हे मानव इतना प्रियक्यों है! उनको महिमावे ही जाने, 
पर स्वाधीनता का सद्पयोग न करना अषनेही दारा अषना 
स्वेनाश करनादहै) इस कारण मानव के लिए अपने दशन का 


आदर, अनुसरण एवं उसमें आस्था करना अनिवायं है । 
सानव-दशेन मानव-मात्र के लिए सवदा हितकर टै + 


उसका अनादर करना भारी भूल है । मानव-जीवन मे विस्मृति 
ही एक-मात्र अनथं कामूल है जिसका अन्त करना वतमाने 
ही आवश्यक है । वह तभी सम्भव होगा जव मानव सब ओर से 
विमुख होकर अपनी ओर देखे ! अपनी ओर देखने का अथंहै 
कि प्रत्येक कत्तव्य-कमं के अन्त मे जब तकं दूसरा कायं आरम्भ 
नं हो वह्‌ श्रम-रहित, अर्थात्‌ अप्रयत्न हो जाय । अप्रयत्न होते 
ही स्वतः भूत की भूल का परिचय होगा । पर उसे देख भयभीत 
नहीं होना है अपितुको हृरईभूल कोन दोहराने का अविचल 
निणंय करनादहैओरकी हुई भूल की याद अपने आप अने षर 
उससे असहयोग कर, वतमान निदषिता मेँ आस्था कर, अचिन्त्य 
हो जाना है । भूतकाल की की हई भलाई कौ स्मृति भी उत्पन्न 
होगी, पर उसके अभिमान तथा की हई भलाई की फलासक्तिसे 
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असंग रहना है । जब मानव बुराई दृहुराता नहीं ओर भलाई 
का फल नहीं चाहता, तब गरण-दोष-रहित वास्तविक नित्य- 
जीवन से अभिन्न हो जाता है। इस दृष्टिसे प्रत्येक मानवको 
अपनी ओर देखना अनिवार्य है । मानव-जीवन में पर-सेवा तथां 
प्रिय-चिन्तन का स्थान है, किन्तु पर-चर्चां का कोई स्थान नहीं 
है; कारण, कि जिसकी सेवा करनी है उसकी चर्चा अर्थात्‌ वह 
क्या करता है, इसका चिन्तन मानव को अपने कर्तव्य ओर 


प्रिय-चिन्तन से वञ्चित कर देतादहै जो विनाश का मूल है। 


प्राकृतिक नियमानुसार कत्तव्य की विस्मृति ओर अकत्तंव्य की 
उत्पत्ति दूसरों के कत्तव्य पर दुष्टिरखने सेही होती है। अब 
यदि कोई यह कहे कि दूसरों का सुधार कये होगा? तो उस 
सम्बन्ध में विचार करने से यह्‌ स्पष्ट विदित होता है कि जिसका 
युधार अभीष्ट हे उसकी सेवा करनी है, उस पर शासन नही 
करना हे । शरासन करने से णासित प्राणी का सुधार नहीं होता, 
मपितु बुराई दब जाती दै, भिटतौ नहीं है। बुराई को बुराई 
जान लेने पर तथा बुराई-जनित सुख-लोलुपता के न रहने पर 
ही बुराईकानाशहोता है । अपनी की हुई बुराई को जानने का 
अपने पर ही दायित्वे है ओर बुराई-जनित परिणामपर भी 
अपने को ही विचार करना है ओर बुराई-रहित जीवन की 
महिमामेंआस्थाभी अपनेहीको करनीहै। जो कायं अपने 
द्वारा होगा, उसे कोई दूसरा नहीं कर सकता । जिसे नहीं कर 
सकते, उसे करने का प्रयास प्राप्त सामर्थ्यं का दुरुपयोग तथा 
अपने कत्तव्य से विमुख होना है ओौर कुछ नहीं । इस कारण "परः 
की सेवा करनी है, उसका शासक नहीं होना है । 

अवं यदि कोई यह कहे कि शासन करने की अभिरुचि तो 
मानव में स्वभावसेहै, तो कहना होगा कि उस रुचि की पति 
अपने पर अपना शासन करने सेहो सकती है। शासन का 
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वास्तविकं अथे है भूल-जनित वेदना से व्यथित होने पर उसे न 
दुहराने का हढ़ स ङ्कुल्प करना ओर भ्रूल-जनित सुख-लोलुपता से 
रहित होना । उसी शासन से निर्दोषता सुरक्षित रहती है । 
किन्तु इस प्रकार का शासन अपने ही द्वारा अपने पर हो सकता 
है, किसी अन्य पर नहीं । दूसरों की भूल का वास्तविक परिचय 
सम्भव नहीं है भौर कितनी व्यथा होने पर सुख-लोलुपता मिट 
सकेगो, इसका यथेष्ठ ज्ञान उसी को हौ सकता है जिसने भूल- 
जनित सुख का भोग किया है । अपराध से अधिक दण्ड मिलने 
पर क्षोभ उत्पन्न होता है जो दण्ड मिलने पर कत्तग्यकी 
विस्पमृतिमें हेतु है ओर कम दण्ड मिलने पर प्रलोभन उत्पन्न 
होता है जो अकत्तव्य के पोषण में समथ है। इस दृष्टि से यह 
निविवाद सिद्ध होता है कि किसी अन्य पर किसी अन्यका 
शासन सही अथं में सम्भव नहीं है । शासन का अर्थं है न्याय। 
न्याय अपने प्रति अपने द्वारा ही हो सकता है। दूसरों के प्रति 
तो क्षमा तथा प्रेम का व्यवहारही कियाजा सकता है। न्याय 


निदषता से ओर क्षमा तथा प्रेम निर्वेरता से अभिन्न करता है। 
निर्दोषता तथा निर्वेरता अ। जाने पर व्यक्ति ओर समाजमे,दो 


देशोमे, दो वर्गो मे, दो दलों ओर मजहबों आदि से एकता 
होती है, जो विकास का मूल है । अतः अपने-अपने प्रति न्याय 
करने को प्रणालीसे ही मानव स्वाधीन हो सकता है, अर्थात्‌ 
शासक ओर शासित का भेद जीवित नहीं रहता अर्थात्‌ एेसे 
सुन्दर समाज का निर्माण हो सकता है जिसे किसी प्रणाली के 
राष्ट्र कौ आवश्यकता नहीं रहती । राष्ट की आवश्यकता तभी 
होती है जब मानव-समाज मानवता से रहित होता है । मानव 
प्राकृतिक नियमानुसार सभी के लिए उपयोगी हो सकता है । 
जो सभी के लिए उपयोगी है, उसे भी कोई अपने से भिन्न अपने 
पर शास्षक चाहिये ! इससे बढ़कर मानव-जीवन का ओर कोई 
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अपमान नहीं है । सोई हई मानवता को जगाने तथा मानव- 
समाज को अपमानसे रहित करने के लिएही मानव-दश्चन 
अपेक्षित है । अतः प्रत्येक मानव को अपने जाने हए का आदर, .. 
सुने हृए मे आस्था ओर मिले हृए का सद्पयोग करना 
अनिवायं है। 


जिसकी प्रतीति है उसका अथं चँ" नहीं है । अतः शरीर 
इन्द्रिय, मन, बुद्धि आदि तथा उनके द्वारा जो कुठ देखने, सुनने, 
समज्ञनेमे आतादहै, वह दृश्य है। उसका अथं भै नहींहो 
सकता ओर जो इन्द्रिय-गोचर नहीं है, अर्थात्‌ जो समस्चा-वृन्ला 
तथा देखा हा नहीं है अपितु केवल सुना है उसका अथं भी 
मे" नहीं हो सकता । श्रवणेन्द्रिय द्वारा जो कुछ सुना जाता है 
वह उसका विषय है, किन्तु भक्तों के द्वारा जिस प्रभु की चर्चा 
सुनी है वह श्रवणेन्द्रिय का विषय नहीं है । श्रवणेन््रिय द्वारा तो 
उसको महिमा सुनी है । जिसको महिमा सुनी है उसको जानना 
नहीं हे केवल उससे आस्था-पूवेक आत्मीयता करनी है । 


किसी मे आस्था-पूवेक आत्मीयता करने के लिये शरीर, 
इन्द्रिय आदि की अपेक्षा नहीं होती, अपितु अपनेही हारा 
भास्था तथा आत्मीयता की जाती हे । इन्द्रिय-गोचर जो कुष्ठ हँ 
उसके प्रति जिज्ञासा होती है, प्रवृत्ति होती है, ममता ओर कामना 
हो सकती है पर उसमें आस्था तथा आत्मीयता नहीं हो सकती; 
कारण, कि आस्था तथा आत्मीयता उसी मेहो सकती है 
जिसका स्वतन्त्र अस्तित्व ह । स्वतन्त्र अस्तित्व उसीका है जो 
उत्पत्ति-विनाश, देश-काल आदि की दूरी से रहित है, अर्थात्‌ जो 
अविनाशी है । अविनाशी कोकिसीने इन्द्रिय-गोचर नहीं किया। 
अतः सुना हआ वही हं जो इन्द्रिय-जन्य नहीं है । उसकी महिमा 
इन्द्रिय-गोचर ह । महिमा का श्रवण आस्था कराने में सहयोगी 
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है,पर आस्थास्वयंकोही करनी हे। इस दष्टिसे प्रभु की आस्था, 
जगत्‌ कौ जिज्ञासा ओर पराधीनता, जडता आदिक व्यथा 
जिसने हे, वही "वै" हे । जिज्ञासा की जग्रति ममता तथा कामना 
से रहित कर मानव को पराधीनता-रहित कर देती हं । पराधी- 
नता के अत्यन्त अभाव मेही जिज्ञासा की पूति निहित दहं। 
पराधीनता-जनित वेदना से पीडित को देख कोई' स्वयं विचार 
के रूप मे अभिव्यक्त हो पराधीनता का अन्त कर स्वाधीनतासे 
भिन्न कर देता हे, यह्‌ उसकी महिमा हे जिसे जानते नहीं है । 
जिसपें देखे,सूने, समञ्ञे की ममता ओर बिना जाने को आस्था 
है वहो "मै" है । क्रिसी प्रतीति तश्रा स्वीकृति काअथं्मै नहींहो 
सकता । देखे हृए कौ ममता तथा कामनाका त्याग करने पर 
देवे हृए से अपगता स्वतः होतो है ओर जिसको आस्था स्वीकार 
कीटे उसके प्रति अत्मोयता-पूवेक प्रियता स्वतः जाग्रत होती 
है । असंगता तथा आत्मीयता जिसका स्वधमं हे, वही भै हे । 
असंगता स्वाधीनता से ओर आत्मीयता प्रियता से अभिन्न करती 
है । अतः स्वाधीनता ओर प्रियता जिसकी र्मागहं वही रै" हे। 
माँग में सत्ता उसो की होती है जिसकी माग हे। इस दष्टिसेजो 
सभी का प्रेमास्पद है, जिसमे पराधीनता, जडता, अभाव की 
गंध भी नहीं हे, "मै" उसी की अगाधग्रियता हे 
प्रियता स्वभावसेही प्रीतमके लिएंरसरूप होती है, 
इस दष्ट से प्रियता कीर्मांग सदेव रहती ह । पर प्रियता में 
कोई माँग नहीं रहती । उस प्रियता से अभिन्न होने मे ही मानव- 
जीवन की पृणेला ह्‌ । 
देहाभिमान रहते हृए जो चाहते हृए भी चला जाता हं, 
ह सुख भौरन चाहने पर भीआ जाता है, वह दुःखह। 
बेचारे देहाभिमानी को वह अच्छा लगता हे जो उसके न चाहने 
पर भी उससे अलग हो जाता है ओर उससे भयभीत होता है, 
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जो उसके न चाहने पर भी आजाता हु) सृुखकाजाना ओर 
द्‌ःख का आना, यह्‌ वेधानिक सत्य हं । इस सत्य का आदर किये 
बिना सुख की दासता तथा दुःख का भय नाश नहीं होता । यह 
सभीको विदित रहै कि जब यहनियमहीहि किजोआताहै, 
वह चला जाताहै।तोइसटष्टिसे सुख ओौर दुःखदोनों ही 
सदव नहीं रह सकते । जो नहीं रह सकता उसका सदूपयोग कर 
सकते है, उसमे जोवन-बुद्धि नहीं कर सकते, कारण, [कि उससे 
नित्य-सम्बन्ध नहीं हो सकता । आये हुए सुख-दुःख के सदुपयोग 
मे मानव स्वंदा स्वाधीन है । सुख क्रा सदूपयोग उदारता भौर 
दुःख का सदुपयोग विरक्ति है। उदारता जगत्‌ के लिए ओर 
विरक्ति अपने लिए उपयोगी है । उदारता तथा विरक्ति की 
पणेता स्वतः उसकी अनुरक्तिमें परिणत हो जाती है, जिससे 
जातीय एकता, नित्य सम्बन्ध तथा आत्मीयतादहै। इस टष्िसे 
सुख-दुःख जो वेधानिक तथ्य है, साधन सामग्री के अतिरिक्त 
भौर कुछ नहीं है । साधन-सामग्री चाहे जेसी हो, साधक को 
साध्य से अभिन्न करनेमे समथं होतीदहै। इस कारण सुख ओर 
दुःख मे भेद मानना, उनकी दासता तथा भयम आबद्ध होना 
भारीभूल है । यह सभी विचारशीलोका मतदटहैकिंभूलका 
अन्त करनाहोगा । भूल के ज्ञानमेहीभूलकेनाश कौ सामथ्यं 
निहित है, अर्थात्‌ भूल को भूल जान लेने पर वह स्वतः मिट 
जाती है। नाश उसीका होता है जिसकी प्रतीति हो, पर 
अस्तित्व नहो । इस दृष्टिसे जाने हृए के प्रभाव से प्रभावितन 
होना ही भूल को उत्पन्न करना है । यद्यपि उत्पत्ति का विनाश 
बिना ही प्रयास के स्वतः होता है, परन्तु उसकी पुनरावृत्ति नहीं 


करनादहै। इसटष्टिसेभूल का अन्त करनाहै, उसे पुन. दृह- 
राना नहीं हे। रं 
सवं प्रथम भूल प्रतीति तथा स्वीकृति मे अहम्‌-बुद्धि है, 
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पर यहज्ञतनहीं हैकिइस भूलका आरम्भ कब से हुआ। 
किन्तु यहु भूल वतमान.में मिट सकती है । प्रतीति के तादात्म्य 
से कामका जन्म होता है, जिसके होते ही मानव पराधीनता, 
जडता, परिच्छिन्नता, अभाव आदिमे आबद्धहोता है जो विनाश 
कामूल है। परन्तु कुछ स्वीकृतियां इस प्रकार कीरहैँजो 
व्यक्तियों, वर्गो, देशो, मजहबों एवं दलों में परस्पर सम्बन्ध 
स्थापित करतीर्है। वे स्वीकृतियां कत्तव्य की प्रतीक रहै भौर 
कुछ नहीं । कत्त व्य का सम्बन्ध "पर' कै प्रति है अर्थात्‌ दूसरों के 
अधिकार की रक्षा करना है ओौर अपने को अधिकार-लोलुपता 
से रहित करना है। दूसरोंके अधिकार की रक्षा ओर अपने 
अधिकारका त्याग करने पर कर्ता कत्तव्य के अन्तमें स्वतः 
उसी को प्रियता हो जाता है जिसमें उसने आस्थाकीटहै। इस 
हृष्टिसे किसी भी स्वीकृति का कोई स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं है । 


स्वीकृति को ही मै" मानना अथवा उसके अस्तित्व को स्वीकार 
करनामूलभल है। † 
मानव-जीवन कौ मौलिक समस्यायहीरहैकि जीवनमें 


असफलता का दशन क्यो होता है, जबकि मानव का प्राकट्य 
ही सफलता के लिये हुआ है । असफलता कौ वेदना तो मानवेतर 
योनियों मे न जाने कब से प्राणी भोग रहा है । जिस जीवन का 
निर्माण सभी के लिये उपयोगी होने में है, क्या वहु उस जीवन 
मे भी असफलता रह सक्ती है ? कदापि नहीं । अब यदि कोई 
यह्‌ कहै कि असफलता तो प्रत्यक्ष दिखाई देती है; कारण, कि 
जो चाहते हैँ सो होता नहीं, जो होता है सो भाता नहींओर जो 
भातादहैसो रहता नहीं । यहु वतमान दशा है कि वास्तविक 
जीवन ? वतमान वस्तुस्थितिके आधार पर मानव-जीवन का 
अन्तिम-निणंय करना अधूरा ज्ञान है ओर कुछ नहीं । अल्प- 
ज्ञान के आधार पर विकल्प-रहित निणंय देना भूल है, जिसका 
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मानव-जीवन में कोई स्थान नहींहै। यह अनुभूति कि सभी 
कामनाए पूरी नहीं होती, क्या कामनाके त्याग का पाठ नहीं 
पदाती ? अर्थातु पढाती है । निष्कामता आने पर क्या जो होता 
है वह, ओर जो नहीं रहता है वह, कुछ अथं रखता है ? कुछ 
नहीं । इस हृष्टि से यह निधिवाद सिद्ध हो जाताहै कि जिस 
निष्कामताके लिये मानव-जीवन मि ला है, हम उसी को भूल 
जति हैँ गौर मानवेतर योनियों मजो कामनापूति-अपृत्ति का 
सुखदुःख भोगते है, उसी सुख-दुःख का भोग मानव-जीवन में 
भौ करना चाहते हैँ । पर यह भूल जाते हैँ कि मानवकोतो वहु 


करनाह जिसे कोई ओर नहीं कर सकता । अपने वास्तविक 
लक्ष्य कोभूल जाने पर हौ मानव अपने मे असफलता पाताह्‌। 


जिस पराधीनता, असमर्थता गौर अभाव को लेकर मानव आयां 
हे क्या उसी को लेकर जाना हे ? कदापि नहीं । मानव स्वाधी- 
नता, पणता, चिन्मयता से अभिन्न हो सकता है । पर यह रहस्य 
तभी स्पष्ट होता है जब मानव अपने को साधक स्वीकार करे, 
अर्थात्‌ उसका अपना कोई अपने लक्ष्य तक पहुंचने का निर्णीत 
पथ हो । यह सभी को विदितहैकिमानवमें जानने, मानने तथा 
करने को सामथ्यं जन्मजात है। ठेसा कोई नहीं हैजो कुछ नं 
न जानेन माने ओर कुछ न करे । करने कौ,जानने की ओौर मानने 
को रुचि तथा सामथ्यं सभी में हे । करने की रुचि की पूर्णता 
कत्त व्य-पथ मे, जानने की रुचि की पूणता विचार-पथ सें एवं 
मानने की रुचि कौ पूणता आस्था के पथ में निहित है । प्रत्येक 
्रृत्ति सवं हितकारी सदभावना से राग-निवृत्ति के लिये करना 
ही कत्त व्य-पथ है । विवेक पूर्वक सभी वस्तुओं, अवस्थाभों एवं 
परिस्थितियों से असंग होना ही विचार-पथ है एवं बिना जाते 
परभु की आस्था, श्रद्धा, विश्वास पूवंक शरणागति विश्वास-पथ 
है । कत्त व्य-परायणता तथा असंगता एवं शरणागति षथ है| 
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मानव अपनो योग्यता, रुचि, सामथ्यं के अनुसार किसी भी पथ 
का पथिकरक्योन हो, लक्ष्य की प्राप्ति अनिवार्यं है। परन्तु यह 
सजगता सभी साधको के लिए अनिवायंहैकिपथकोही लक्ष्य 
नमान बठे। साधन साध्य नहीं है, पथ इष्ट-धाम नहीं है, किन्तु 
साधक कौ अभिन्नता साधघ्नसेही होती है, अर्थात्‌ प्रत्येक 
साधक साधनहो कर साध्यसे अभिन्न होता रहै, अर्थात्‌ साधन .. 
से भिन्न साधक का अस्तित्व कुछ नहीं रहता । जब तक साधन 
ओर जीवन मे एकता नहीं होती तब तक साधक 
अपने-अपने साधन के गोत गाताहै ओर दूसरोंके साधन को 
निन्दा करता है । यह साधक का प्रमाद है ओर कुछ नहीं। अपने 
पथ का अनुसरण करने पर दूसरोंकेपथ मेंस्वतः आदर का 
भाव उत्पन्नहोतादहै जो पारस्परिक संघषं का अन्त कर विश्व- 
शान्ति मे समथंदहै। पर यह तभी सम्भव होगा जब प्रत्येक 
मानव मानव-दशेन का आदर-पृवेक अनुसरण करे। उसके लिये 
यह अनिवाये है कि प्रत्येक कायं के आदि ओर अन्त मेशान्ति- 
पूवेक सब ओर से विमुख होकर अपनी ओर देखे । एेसा करने 
से प्रत्ये$ मानव बडीही सुगमता पूवक अपने पथ का निर्णय 
कर लक्ष्य की ओर चलनेमे अग्रसर होगा । अपने पथ का अनु- 
सरण हो पथ की महिमादहै। पथ का वणन उसको महिमा नहीं 
है, अपितु पथ का अपमान है; कारण, क्रि सफलता से पूवं प 
की महिमा का वणंन क्या कुछ अथे रखता है? कुछ नहीं । 
इतना ही नहीं, मजहबो, इज्मो एवं दलो मे संघषे का कारण 
यही दहै कि मानव जिसकी महिमा गाता है, अपने कोर्स, से 
अलग पाता है । मानव-दशेन प्राणी-माव्र की हित-कामना रखते 
हए मानव-मात्र सेनस्र निवेदन करता है किं मानव अपने 
दशन का अनुसरण कर अपनी अखं देखे ओर अपने पैरों चले, 
सफलता अनिवायं है । @ 











